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DE ISRAELIETISCHE MENS 


De bijbelse archeologie in de brede zin is de wetenschap die de gegevens 
van de Bijbel met deze van de opgravingen combineert om een concreet beeld 
van het Israëlietisch leven in de opeenvolgende perioden der geschiedenis te 
tekenen. Zij is er in geslaagd détails uit het Israëlietisch leven in het klare 
te trekken. Maar een beeld van het geheel der levensverschijnselen en levens- 
ervaringen van de Israëlietische mens heeft zij ons nog niet kunnen bezorgen. 
In een eenvoudig maar suggestief boekje, dat tien voordrachten aan de Eber- 
hard-Karl Universität te Tübingen (1952) bundelt, heeft de bekende Oud- 
testamenticus L. Köhler (Zürich) (1) het beproefd om een algemene schets 
van het individuele leven, het uiterlijke en het innerlijke, van de Israëliet te 
maken. Het is niet onze bedoeling in deze bijdrage dit boekje samen te vat- 
ten, maar wel de meest belangrijke en de meest treffende gegevens aan te 
tekenen, die ons nader tot de levenssfeer van de Israêliet kunnen brengen. 


1. De lichamelijke verschijning van de Israëliet. 


Hoe ziet de Israëlietische man en vrouw er uit ? Men begint gewoonlijk 
met te antwoorden dat zij tot het Semietisch ras behoren. Er bestaat evenwel 
geen Semietisch ras, wel een Semietische taalgroep. Het is trouwens niet zo 
eenvoudig een historische volksgemeenschap te ontdekken, die niet uit rassen- 
vermenging gesproten is. In elk geval is de Israëlietische volksgemeenschap 
blijkens de Bijbel uit een kruising van rassen ontstaan. Zelfs het meest be- 
kende raskenmerk hunner erfgenamen, de zgn. Jodenneus, is naar Köhler'’s 
mening evenzeer bij niet-Joden te vinden. De weinig talrijke afbeeldingen 
‚uit de Oudheid leggen meer het accent op uiterlijkheden zoals de kleder- 
dracht, de haarsnit, de hoofdbedekking, de sieraden, dan wel op de lichaams- 
gestalte. En tenslotte bracht ook de archeologie weinig gegevens bij : behalve 
de opgravingen van Macalister te Gezer werden de meeste opgravingen met 
__weinig anthropologisch interesse gevoerd. Te Gezer werden op twee verschil 
lende lagen, met verschillende begrafenisprocédés (lijkverbranding en begra- 
ving), gebeenten van een verschillende doorsneelengte gevonden : de onderste 


(1) L. KOEHLER, Der hebraïsche Mensch, Tübingen, Mohr, 1953, 18 x 11 cm, VII + 
181 bl, gen. D.M. 7.20 ; geb. D.M. 8.20. 
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meten ca lm 62, de bovenste lm 67, en deze laatste zouden volgens Macalister 
vertegenwoordigers der Amorrieten zijn. Voor het overige stelde men sporen 
van rheuma en verdikkingen onderaan het dijbeen vast : het eerste is geen 
rassenkenmerk en het tweede komt voor bij alle volkeren die graag op de hur- 
ken zitten. 

Men is dus verplicht zich uit de nood te helpen met wat de Bijbel ons 
zegt en wat algemene overwegingen daar kunnen aan toevoegen. 


De Israëlietische mens behoort tot de volkerengroep om de Middellandse 
Zee die zeer verscheiden is. De lichaamslengte zal meestal tussen lm 65 en 1m 
70 te situeren zijn, blijkens de resten van gebeenten, de huidige grootte van 
de Palestijnse mens en de beperkte voeding die de Israëliet werd toegemeten. 
De Israëliet van het Oude Testament voelt zich in elk geval klein. Er is wel 
ergens een uitzondering als Saul die een hoofd langer was dan de rest van 
het volk (1 Sam. 10, 23). Ook kan de Filistijn Goliath met zijn twee en 
een halve meter een uitzondering zijn (1 Sam. 17, 4). Maar wanneer zij zich 
met de Kanaänieten vergelijken, voelen de Israëlieten zich als sprinkhanen 
(Num. 13, 33 ; Dt. 1, 28 : 9, 1 ; 11, 23). Ook de Ethiopiërs gelden in Israël 
als een rijzig volk (Is. 18, 2-7). 


Ons schijnt de huidskleur van deze mensen donker toe. In feite is de 
grondtoon wit. Maar de huid wordt gebrand in de zon. De Egyptische wand- 
schilderingen kleuren de onbeklede lichaamsdelen der mannen geel, die der 
vrouwen wit, omdat deze meestal binnenshuis leven. Helle huidstint behoort 
trouwens tot het schoonheidsideaal. De huidige Syriër houdt van « tarwe- 
kleur », d.w.z. wit-geel en lichtjes roodgebrand. Het is dan ook geen gunstige 
kwalificatie wanneer Esau admôni (roodbruin) heet (Gen. 25, 30) en zijn 
afstammelingen de Edomieten of roodbruinen. Nochtans wordt de mooie 
David toch ook « roodbruin» genoemd (1 Sam. 16, 12; 17, 42), doch 
geldt het zijn huid of zijn haar ? De bruid van het Hooglied (Cant. 1, 5-6), 
excuseert er zich alleszins om dat zij zwart is, bruingebrand bij de wacht als 
slavin in vreemde wijngaard ; zij gelooft als vrouw in haar schoonheid, 
maar zit toch verveeld met haar huidstint. 

Het haar is zwart of donkerbruin, zonder krullen, en wordt lang gedra- 
gen (Cant. 4, 1; 5, 11 ; 6, 5). Ook de man draagt het haar lang ; wel laat 
hij het soms eens helemaal afscheren, maar kapsels naar de mode kent men 
niet. Wanneer het haar lang hangt, zal men het in vlechten weven, zoals som- 
mige bedoewienen thans nog doen. Zo draagt Simson tot zijn ongeluk zeven 
vlechten (Recht. 16, 13-14). Trekt men echter ten strijde, dan laat men de 
haren loshangen (Recht. 5, 2), om te vermijden dat toverij of verwensingen 
zich in de haarwrongen of knopen nestelen. Later schijnen de vlechten min- — 
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der succes gekend te hebben, hoewel Absalom zich slechts ééns in het jaar de 
haren laat scheren en dan weegt het zeven pond (2 Sam. 14, 26 ; in de LXX 
slechts half zo veel !). De nazir laat het haar groeien (Num. 6, 5). De pries- 
ters schijnen nog het meest gesteld op mode, — of clericale deftigheid, — 
zij mogen, volgens Ezechiel (44, 20), hun haar noch te kort noch te lang 
dragen ; ook mogen zij in rouwtijd hun haren niet los dragen (Lev. 10, 6). 

Te oordelen naar de oude afbeeldingen en de huidige gewoonten is de 
baard kort. De volle baard der Assyriërs is bijgewerkt. Men draagt echter 
de baard (zagan, kinbaard) slechts wanneer men een gezet burger is, zodat 
« baardig » en « oud » synoniem zijn (Jos. 6, 21 ; Job. 42, 17), evenals grijs- 
kop (Dt. 32, 35). 

De Israëliet is slank, taai en lenig. Hij is niet geboren om achter een 
schrijftafel te zitten. Of de kleding, die aan de schouders hangt, zo sterk als 
Köhler het meent, bijdraagt tot zijn statige, lenige gang weet ik niet. Bij de 
vrouwen echter dwingt het dragen van lasten op het hoofd zeker tot rechtop 
gaan en statigheid. De magere voeding brengt hun slankheid niet in gevaar. 
Wie van ons zou het, zelfs onder profetische begeestering, Elias nadoen, die 
van de Karmel af tot Jizreël voor de strijdwagen van Achab liep (1 Kon. 18, 
46) ? Het schijnt dat vóór vijftig jaar nog «lopers » voor de koninklijke 
wagen te Caïro liepen. Zeker is flink kunnen lopen een sterk gewaardeerde 
vaardigheid in Israël (2 Sam. 1, 22 ; 2, 18 ; Joël 2, 7 ; Ps. 147, 10). Taai 
is de Israëliet zonder twijfel. Koning Achab, dodelijk getroffen, blijft niet- 
tegenstaande het bloedverlies rechtop in zijn wagen staan (l Kon. 22, 34). 
Vrouwen baren kinderen zonder een vroedvrouw nodig te hebben (Ex. 1, 
19). En tenslotte haalt men als teken van kracht en moed lijf-aan-lijf-gevech- 
ten met leeuwen aan (Recht. 14, 5 ; 1 Sam. 17, 34 ; 2 Sam. 23, 20). 


Er komt wel een verandering met de ballingschap. Voordien is ideaal 
het gezonde boerenleven in het open veld en onder de open hemel. Wat waar- 
deert men in David ? Het wordt ons opgesomd in 1 Sam. 16, 18. Hij kan een 
snareninstrument bespelen, en aldus bijdragen tot de gezelligheid. Hij is 
gegoed, hij zit er goed in (aldus vertaalt Köhler). Hij is dapper in de strijd. 
Hij is welbespraakt, kan zijn woord doen in de dorpsvergadering (zelfs ge- 
sprekken onder vier ogen zijn in de Bijbel nooit stuntelig !). Hij is flink van 
gestalte. En tenslotte : God is met hem, d.w.z. alles valt hem mee. Kortom, 
het gezonde, realistische, enigszins meedogenloze boerenideaal. 


Na de ballingschap blijft de meerderheid ook nog boer, maar toch 
komt de intellectueel op de voorgrond. Zijn portret is, volgens Köhler, 
geschilderd in Dan. 1, 4 : een jongeman zonder lichaamsgebreken, schoon 
van gestalte, begaafd voor elke wetenschap, met flink verstand en snel inzicht. 
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Men voelt onmiddellijk dat de kinderen van de hogere stand school lopen. 
Over het meisje vinden wij geen opsomming van kwaliteiten, tenzij in het 
Hooglied, een liefdelied, dat alles door de bril van de romantiek ziet. Ook 
zij is bij voorkeur slank. Dat merkt men reeds aan het veelvuldig gebruik 
van de meisjesnaam Thamar (—= palm). De bruidegom van het Hooglied 
vergelijkt de slanke leest van zijn geliefde aan de palm (7, 8) en hetzelfde 
motief stoffeert de bewondering van Odusseus voor Nausikaa (6, 162-168). 
Maar niet iedereen heeft dezelfde smaak : de naam Marjam of Mirjam 
betekent waarschijnlijk de zwaarlijvige en Zobeba (l Kron. 4, 6) de dikke. 
Welke ook de schoonheidsnormen zijn, de Israëliet waardeert de schoonheid 
als een gave Gods. 


23 Lichaamsverminkingen, ziekte, gebrekkigheid bij de Israëliet. 


Onder de verminkingen is de besnijdenis het best gekend. Zij komt voor 
bij zeer veel primitieven, bij sommige ook voor de vrouw, in Israël enkel 
bij de man. Waar hebben de Israëlieten deze praktijk geërfd ? In Egypte ? 
De Bijbel knoopt haar ontstaan vast aan Abraham. Zeker is de besnijdenis 
zeer oud, zoals blijkt o.m. uit het gebruik van silex (Ex. 4, 25 ; Jos. 5, 2). 
De oorspronkelijke betekenis zou sensualistisch geweest zijn, een soort 
initiatie tot het huwelijk : de jongeling wordt man. Dit laatste is wel juist 
(Köhler citeert Gen. 34; 17, 24; Jos. 5, 2; Ex. 12, 43-49), hoewel het 
rechtstreeks verband met het huwelijk niet uit de teksten spreekt. Dit is 
duidelijker uit de etymologie van chatan (bruidegom) of choten (schoon- 
vader), althans indien het zeker is dat beide woorden derivaten zijn van een 
stam die besnijden betekent. Köhler meent dat de besnijdenis slechts religieus 
kenmerk werd in de ballingschap, doch spreekt zich onmiddellijk tegen door 
te verwijzen naar een symbolische, religieuze betekenis in Jer. 4, 4 (besnijde- 
nis van het hart) ; deze gespiritualiseerde betekenis veronderstelt toch dat 
aan de besnijdenis reeds lang een godsdienstige betekenis gehecht werd. 
Bovendien kan ik moeilijk aanvaarden dat de scheldnaam « onbesneden », 
die de Israëlieten voor de Filistijnen over hadden (bv. Recht. 15, 18), niet 
zou wijzen op een oude nationaal-religieuse betekenis van de besnijdenis. 

Castratie is ook bekend uit het O.T. (Dt. 23, 1). De gecastreerden 
behoren echter niet tot de volksgemeenschap. De castratie werd toegepast op 
hofbeambten die toezicht hadden op de vrouwenvertrekken. Het zou echter 
onvoorzichtig zijn het woord sárîs, dat meestal « eunuch » vertaald wordt, 
te begrijpen als aanduiding van werkelijk gecastreerden. Het betekent hof- 
beambte (sja rêsji, akk.), en enkel die hofbeambte die de vrouwenvertrekken 
bewaakt, onderging de castratie. De castratie is een praktijk die uit den 
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vreemde ingevoerd werd en wellicht is het ook daarom dat de gecastreerde 
uit de eigen volksgemeenschap werd uitgesloten. Dit wordt trouwens gesug- 
gereerd door Is. 56, 3. 

In de rouwtijd krabben de klaagvrouwen zich het aangezicht, de boven- 
arm en de borst stuk. Deze excentriciteit, evenals het kaalscheren van het 
voorhoofd, is door de wet verboden (Dt. 14, 1). De Baälpriesters van de 
Karmel en de ekstatische, valse profeten maken zich inkervingen om tot 
religieuze opwinding te komen (l Kon. 18, 28 ; Zach. 13, 6). 

Bij de vraag hoe lang de doorsnee-Israëliet leeft, denkt men onmiddellijk 
aan Mathusalem en zijn gelukkige confraters uit de voortijd. Allerlei schran- 
dere verklaringen zijn er voor gegeven. Tenslotte zijn deze hoge getallen, 
meent Köhler terecht, een naklank van Babylonische «Geschichtsmythologie>. 
Maar zij moeten in het kader van Genesis toch een betekenis hebben, en wel 
een religieuze. Zijn zij niet bedoeld als een aanduiding van de teleurgang 
van het menselijk geslacht in de mate van zijn verglijding in de zonde ? 

Leefden de mensen uit de legende van de voortijd zeer lang, deze uit 
het historische Israël stierven talrijk in de kinderjaren. De hoge kindersterfte 
is er niet zozeer door de kinderoffers (cfr de opgravingen), maar door het 
gemis aan hygiëne. Is, 1, 2 : « Kinderen heb ik verwekt en grootgebracht » 
is geen tautologie | Aldus kent elke Israëlietische grootfamilie elk jaar haar 
sterften en wordt de dood een gewoon, zo niet dagelijks verschijnsel, De 
hoge kindersterfte werd gecompenseerd door de rijke kinderzegen bij meer- 
dere vrouwen voor één man. 

L. Köhler meent de gemiddelde levensduur van de Israëliet te kunnen 
schatten op 47 j. De maximumleeftijd is 120 jaar (Gen. 6, 3 ; aldus Mozes, 
Dt, 34, 7) of 100 j. (Eeccli. 18, 7). 80 j. is reeds zeer oud (2 Sam. 19, 33 ; 
Ps. 90, 10). In de heilstijd is 100 j. natuurlijk een normaal verschijnsel 
(Is. 65, 20). De leviet treedt in dienst, naar gelang de nood aan personeel, 
op 30, 25 of 20 j. (Num. 4, 3 ; 8, 24 ; 1 Kron. 25, 24) ; op 50 j. echter 
gaat hij over naar de reserve (Num. 8, 26). Naar de schatting van Num. 
14, 29 ; 32, 11 is het normaal dat de woestijnzwervers op 20 j. kinderen 
hebben en op 60 j. overleden zijn. Tenslotte is volgens Lev. 27, 1-8 iemand 
die boven de 60 is, waard om op pensioen gesteld te worden. 


Of de huidige mens doorgaans gezonder is dan deze uit de Oudheid ? 
Dit is moeilijk uit te maken : vroegere ziekten verdwijnen, nieuwe komen… 
of worden eerst nu bekend. De Israëliet vraagt niet naar het wezen of de oor- 
zaak van de ziekte. Voor hem is ziekte een functionneel begrip ; hij noemt 
ze choli, wat eigenlijk zwakte, slapheid, gemis aan werkkracht betekent ; zijn 
begrip is dus helemaal afgestemd op het practisch leven. 
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De Israëliet ondervond evenals de moderne mens dat de oude dag niet 
veel goeds meebrengt ; de ogen verzwakken (Gen. 27, 21 ; 48, 10 ; Dt. 34, 7, 
enz.), men wordt moeilijk op de gang (Zach. 8, 4), men lijdt voortdurend 
aan koude rillingen (l Kon. 1, 1-4) ; in het laatste geval hoopt men dat de 
levenskracht van een jong lichaam door contact kan overgedragen worden 
(efr 2 Kon. 4, 18). In Eeecl. 12, 1-6 kan men een zwaarmoedige klacht op de 
«oude dag » lezen, geschreven door iemand die « verzadigd van dagen » 
lijkt (Gen. 25, 8 ; 35, 29) en het genoegen aan het leven verloren heeft (2 
Sam. 19, 36-38). De ouderling is onproductief en moet door de wet beschermd 
worden (Ex. 20, 12 ; Lev. 19, 33 ; Dt. 5, 16 ; 21, 18-21). In dit licht begrijpt 
men de belofte bij monde van Isaias 46, 4: « Tot Uw ouderdom ben Ik 
dezelfde, tot Uw grijsheid blijf ik U torsen ». 


De vrouw is oud wanneer zij geen kinderen meer baart (Gen. 18, 13). 
Want de vrouw is er om te huwen en haar man kinderen te bezorgen (Gen. 
1, 28). De Israëliet schijnt nooit vermoed te hebben dat ook de man onvrucht- 
baar kon zijn ; onvruchtbaarheid is voor hem gelegen aan de vrouw en de on- 
gunst der godheid. In deze opvatting krijgt de dubbele uitdrukking : « zij 
ontving en baarde » zin. De grootste nood voor de vrouw is de kinderloosheid 
(Gen. 11, 30 ; 30, 1, enz.) ; om er aan te ontkomen zal men desnoods de 
bijvrouw of een slavin toestaan betrekkingen met de man te hebben, want 
de kinderen die uit deze verbintenis geboren worden, worden de hoofdvrouw 
toegerekend (Gen. 16, l ; 30, 1-4-.9-14). Kinderloosheid is straf van God 
(2 Sam. 6, 23 ; Gen. 20, 17-18), kinderzegen genade van God (Recht. 13, 2; 
l Sam. 1, 1-7 ; Gen. 25, 21 ; 1 Kon. 4, 8-17). « Zonen zijn een geschenk van 
God» (Ps. 127, 3). Om aan de schande der kinderloosheid te ontkomen, 
onderhoudt de vrouw een aantal cultuele en andere praktijken, waarvan wij 
niet veel weten : enkel het gebed, de bedevaarten, de gelofte en de heksen- 
wortel (de zgn. liefdesappeltjes of Doedaïmbessen der vertalers, Gen. 30, 14- 
17) zijn ons bekend. 


Evenmin als de dood met mysterie omhuld wordt, wordt ook de geboorte 
met de bij ons gebruikelijke discretie omgeven. Het beeld van de barende 
vrouw wordt vrij dikwijls gebruikt, zelfs door de fijngevoelige Jeremias, 4, 
19. Men schaamt er zich ook niet voor om over een misval te spreken (2 Kon. 
2, 19-22) en zichzelf of anderen als een misgeboorte te verwensen of te be- 
klagen (Job. 3, 16 ; Ps. 58, 9 ; Eeccl. 6, 3 ; 1 Cor. 15, 8). Wel stopt men de 
misgeboorte onder de grond (Job 3, 16), maar, blijkens de verwantschap 
tussen nefel (misgeboorte) en nefilim (reuzen) komen uit de misgeboorten 
wangedrochten voort die de mensen schrik aanjagen en kwaad berokkenen. 


Onder de lichaamsgebreken, die o.m. door een eigen woordvorm naar 


Bd 


Ee 


het type iwwer, illem, enz. uitgedrukt worden (waarom ziet Köhler hierin 
een aanduiding dat er vele gebrekkigen zijn ?), komt de blindheid het meest 
voor. In Egypte waren in 1907 op 100.000 mensen 4650 ten minste aan één 
oog blind. Men notere ook dat iemand die linkshandig is, kreupel genoemd 
wordt (Recht. 3, 15 ; 20, 16), omdat hij zijn rechterhand onvoldoende kan 
gebruiken. 

___ De arts heet rofê, d.w.z. de lapper, de toenaaier (in de eerste plaats is hij 
dus arts voor wonden). Hun kunst wordt niet hooggeschat, — Job 13, 4 
noemt hen knoeiers | — en men neemt liever zijn toevlucht tot sacrale per- 
sonen als de profeten (l Kon. 14, 1-13 ; 2 Kon. 4, 18 ; 8, 7-9 ; 2 Kron. 21, 
12-15 ; Is. 38, 1-22 ; 39, 1). Ziekte is trouwens een gevolg van zonde en 
schuld. Indien Israël in Kanaän aan God gehoorzaam is, dan zal het geen 
ziekten meer krijgen zoals in Egypte, want « Ik, Jahweh, ben uw arts » 
(Ex. 15, 26). 

Ziekte kan belang hebben voor de cultus. Men mag slechts aan de cultus 
deelnemen (en is dus slechts volwaardig burger) wanneer men geen openbare 
schuld, meer bepaald bloedschuld, draagt, wanneer men niet onrein is door 
huwelijksbetrekkingen (l Sam. 21, 5; Lev. 15, 18) noch door bepaalde 
ziekten, o.m. door huidziekten met verhardingen en vlekken ; de wettelijke 
bepalingen hieromtrent kan men lezen in Lev. 13 (contrôle van de priester, 
7 dagen afzondering, gescheurde kleren dragen, de haren los laten hangen, 
de baard omwinden, en wanneer men onder mensen komt, roepen : onrein, 
onrein). Deze huidziekte is niet lepra, maar vitilligo, en noch Naäman van 
Damascus, noch de vele zgn. leprozen uit het N.T. zijn echte leprozen. Enkel 
de Job uit het poëtische deel van het boek Job zou naar B. Duhm aan echte 
lepra geleden hebben. 

Verder is daar nog de pest, die een verschrikkelijke epidemie moet ge- 
weest zijn (Am. 6, 8-11 ; Ez, 14, 12), rheuma, verschijnselen van ondervoe- 
ding en koorts. Op elke zieke drukt de vereenzaming, want op hem weegt het 
vermoeden van schuld. 


3. De levensloop van de Israëliet. 


Om een beeld te geven van het levensrhythme van de Israëliet, heeft L. 
Köhler deze vergelijkende tabel opgesteld : 

de Israëliet wordt vader ca 19 j., grootvader ca 38 j., overgrootvader ca 57 j. 

moeder ca 16 j., grootmoeder ca 35., overgrootmoeder ca 54 j. 

de Europeaan wordt vader ca 27 j., grootvader ca 52 j., overgrootvader ca 78 j. 

moeder ca 24 j., grootmoeder ca 49 j., overgrootmoeder ca 75 j. 


De cijfers voor de huidige Europeaan mogen wellicht wat gereduceerd 
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worden, maar toch merkt men een gevoelig verschil tussen beide levens- 
rhythmen. De uitdrukking « tot in het derde of vierde geslacht» (Ex. 20, 5) 
is alleszins geen grootspraak. 


Aangezien de Israëliet zo vroeg huwt, kent hij geen jeugd, geen jaren 
van vrijheid en bewegingsmogelijkheid, van hogere opvoeding en verblijf in 
het buitenland. Anderzijds krijgt hij vroeger verantwoordelijkheid en levens- 
ervaring en dat verklaart ten dele waarom hij zozeer gesteld is op levens- 
wijsheid. Wanneer Jezus rond zijn dertigste jaar in het openbaar optreedt, 
dan geldt Hij voor zijn tijdgenoten wat voor ons een veertigjarige betekent, 
als iemand die levenservaring en -wijsheid heeft (of zou moeten hebben). 

Het eerste wat een mens overkomt bij zijn geboorte, is dat hem een naam 
gegeven wordt. Het gebruik waarbij men het kind de naam van een der voor- 
ouders geeft, is zeer laat ontstaan in Israël, en die naam wordt dan slechts 
gegeven wanneer de grootvader bv. reeds overleden is. Zo zijn er geen twee 
dezelfde namen in de serie van 22 namen die Ísai met de laatste koning van 
Juda verbinden. 


Men geeft het kind een naam, omdat die naam een zin heeft. De meeste 
namen zijn theophore namen (Nethanja of Jonathan, kort : Nathan). Staat 
de godsnaam vooraan (Jo-nathan), dan ligt daarop de nadruk (Het is Jahweh 
die gaf). Andere namen bevatten een wens : Thamar (mocht gij zo mooi zijn 
als een palm), Thirza (welgevallen), Azzan (sterk), enz. Weer andere willen 
een noodlot bezweren : Kelita (dwerg), Nabal (dwaas) wensen dat de kleine 
noch dwerg noch dwaas moge zijn. Verder heeft men nog de zgn. afweer- 
namen. De huidige bedoewienen zeggen dat zij hun slaven mooie namen als 
« trouw, goed, eerlijk » geven, opdat zij dat werkelijk tegenover hun meester 
zouden zijn. De eigen kinderen geven zij dreignamen, die hen in het verweer 
tegen de vijanden moeten stellen : Kaleb (hond, van zich afbijtend), Noen 
(paling), Nachasj (slang), Seib (wolf), Simeon (hyenahond). Tenslotte zijn 
er nog de gelegenheidsnamen, die wijzen op een gebeurtenis die met de ge- 
boorte samenging : Nogah (lichtglans, dus ’s morgens geboren), Barak (blik- 
sem, tijdens een onweer geboren), Gesjem (regen), Beeri (aan de bron ge- 
boren), Chaggai, Chaggith, Chaggi (op de feestdag geboren). Natuurlijk is 
deze classificatie en interpretatie van namen verre van absoluut zeker. 


Het kleine kind behoort de moeder die het zoogt. Een min is een uitzon- 
dering, maar zo er een is, wordt zij hoog in ere gehouden (Gen. 35, 8) en 
heeft de hele zorg voor het kind in handen ; aldus hebben de kinderen die een 
Filistijnse, Moabietische of Ammonnietische min hebben, nooit geleerd 
« Joods» te spreken (Neh. 13, 24). Het kind wordt lang, drie à vier jaar, 
aan de borst gevoed. Wanneer Hanna haar zoon gespeend heeft, kan hij reeds 
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als een soort koorknaap dienst doen in het heiligdom te Sjilo (1 Sam. 1, 21- 
28). Wordt het kind gespeend, dan is er een feestmaal (Gen. 21, 8). 

Van dan af laat de jongen moeder’s rok los en loopt hij achter vader en 
de andere mannen aan. Hij leert van hen de knepen van het practische leven 
en wordt gebruikt voor allerlei kleine kareweitjes. Spel staat, althans officiëel 
niet op het programma. 

Men bedenke wel dat de jongen opgroeit in een boerendorp. Zelfs steden 
als Jeruzalem en Samaria, met uitzondering van de paleisgebouwen, zijn boe- 
rendorpen. Profeten uit de stad of predikend voor stadsmensen richten zich 
tot hun gehoor in beeldspraak ontleend aan het boerenbedrijf (Is. 5). De 
zegengroet : « Jahweh zegene uw uit- en ingaan » (Ps. 121, 8) is ontleend 
aan de levensgewoonten van de boer : ’s morgens trekt hij naar het veld, 
’s avonds keert hij terug. Wordt de bevolking zo talrijk, dat de akkergrond 
te ver af ligt, dan sticht men een dochterdorp (cfr Jos.). Doorgaans telt een 
Israëlietisch dorp niet meer dan 300 à 500 inwoners. Daarnaast heeft men 
nog kleine gehuchten, waar een familiehoofd met slaven en horigen zich ge- 
vestigd heeft. Grotere steden als Jeruzalem omvatten een paar duizend men- 
sen en worden in kwartieren ingedeeld (bovenstad, onderstad, oude en nieu- 
we stad) ; aldus heette Hebron eerst Qirjath-Arba == vierstad. In dergelijke 
kleine dorpen of steden kent iedereen zijn medeburgers en weet wat zij doen. 
Want alles gebeurt onder de open hemel, op de straat (in zoverre men de 
open ruimte tussen de huizen een straat mag noemen !). Het huis immers, 
eenvoudig en donker, dient als slaapplaats ’s nachts en als schuilplaats voor 
de regen. Wij moeten een reden hebben om het huis te verlaten, de Israëliet 
moet een reden hebben om zijn huis te betreden. Zo groeit het kind op straat 
op, ziet en hoort alles van de ouderen, maakt de twisten tussen families en 
buurtschappen mee en kent geen argeloze kinderlijkheid. 

Alle kleine karweitjes worden hem opgelegd : op de kleintjes passen, 
moeder het gerei aanbrengen, zorgen voor de mest in de haard, het kleinvee 
hoeden, enz. Gelukkig dat ook de ouderen zich niet doodwerken, zo niet ware 
de jongen al te vroeg overwerkt. Van spelende kinderen spreekt de Bijbel 
zeer weinig, omdat het kind daarvoor geen vrijaf krijgt. Maar kinderen blij- 
ven kinderen en nemen zich wel de tijd voor het spel. Wij horen van hun 
kwajongensstreken, wanneer de knapen van Bethel Eliseüs « kaalkop » achter- 
na roepen, of wanneer daags na de intocht van Jezus in Jeruzalem zij de pro- 
cessie nabootsen tot ergernis van de Farizeërs en de priesters (2 Kon. 2, 23 ; 
Mt. 21, 15). Hele dagen spelen is een voorrecht van de eindtijd (Zach. 8, 5). 


Waar halen de jongens dan hun opvoeding ? Van bewuste opvoeding en 
onderwijs is er geen sprake in Israël. De moeder heeft in de opvoeding van 
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de jongen niets te zien. Zo wordt in het loflied op de « flinke huisvrouw » 
alle goeds van haar gezegd, niet echter dat zij zorg draagt voor de opvoeding 
van haar kinderen. Wel mag Hanna, — om wille van een gelofte ! — haar 
kind aan het heiligdom toevertrouwen, maar de normale opvoeding van de 
jongen berust in vaders handen. Niet dat de vader daar nu bijzonder zijn 
hoofd over breekt, de opvoeding geschiedt spontaan, vanzelfs : de jongen leert 
wat hij hier en daar opraapt. Men denkt in de eerste plaats aan de vaardig- 
heden van het beroep ; toch is er eerst laat een echte ambachtsverscheiden- 
heid vast te stellen, en dan wordt het beroep ook erfelijk. Vooral het priester- 
schap is erfelijk : Micha moet zijn ambt aan de zoon van een leviet afstaan, 
omdat deze door afstamming daar recht op heeft (Recht. 17). Jeremias wordt 
nog uitdrukkelijk tot het priestergeslacht van Anatot gerekend (Jer. 1, 1), 
niet omdat daar nog een heiligdom was, maar omdat daarheen Ebjatar en de 
ganse familie der zonen van Eli verbannen waren (1 Kon. 2, 26). Priesteradel 
is de enige adel in Israël en het optreden van Jeremias weerspiegelt wellicht 
nog het bewustzijn van de oudere priesteradel tegenover de parvenu’s van de 
Salomonische tijd. 

Kan men in de oudere tijd moeilijk van vakkennis spreken, toch leert 
de knaap van zijn vader allerlei praktische dingen : hij leert het weder te be- 
oordelen, de gunstige tijd te kennen voor de verschillende bedrijvigheden 
op de akker, de tijd te meten aan de afstand van de zon, magische voortekens 
na te speuren, te wegen, te meten, te tellen bij verkoop of ruiling van goede- 
ren en alles op een kerfstok aan te tekenen. Want behalve de tekens op de 
kerfstok, is het enige schrift dat hij lezen kan het eigendomsmerk van vee en 
gerei uit het dorp (Job. 31, 35). Dit is trouwens het oudste schrift in Israël 
en wellicht waren er in elk dorp slechts een paar specialisten die het konden 
« schrijven ». Dit zijn dan de oudste « schrijvers », die trouwens ook bedre- 
ven waren in zeden en gebruiken, het gewoonterecht. Het eigenlijke schrift 
is in Israël import en hoofdzakelijk beoefend in paleizen en heiligdommen, al 
waren er ook rondreizende schrijvers die hun kunsten ten dienste stelden. 
In elk geval waren de meeste Israëlieten onkundig in lezen en schrijven (2). 
Zo had Jeremias een beroepsschrijver nodig (Baruch) om zijn woorden op te 


(2) De conclusie van L. Köhler gaat hier wat te ver. Er is een verschil tussen schrij- 
ven en schrijven. Dertig jaar terug konden vele mensen schrijven en lezen, maar 
lieten toch hun correspondentie doen door de dorpsonderwijzer. In het geval van 
Israël kan men toch moeilijk aannemen dat al die mensen absoluut niet konden 
schrijven. Gaat men van de Sinaï-inschriften of de inscripties van de Wierookbaan 
door Arabië, van de landbouwkalender van Gezer en de Siloë-inscriptie het werk 
van gespecialiseerde schrijvers maken ? Het is niet onmogelijk dat Jeremias 
wel kon schrijven, maar niet bedreven was om een contract op te stellen, of er 
een hekel aan had zijn visioenen of orakels neer te pennen. Eminente persoonlijk- 
heden doen thans ook een beroep op typisten. Cfr trouwens Recht. 8, 14. 
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tekenen. Wanneer de koningen zich boodschappen lieten voorlezen, was dit 
niet enkel om wille van het protocol, maar uit noodzaak. School en scholing 
is de Israêliet onbekend, hij houdt haagschool en heeft dan ook nooit geleerd 
op tijd te zijn noch is ooit slaaf van de tijd geworden. 


Intussen doet de jonge Israëliet in de haagschool heel wat kultuurvormen 
op. Hij leert « ter tale zijn », zoals David (1 Sam. 16, 18), wat betekent dat 
hij leert hoe men een bekende en een onbekende, een oudere, een hogergeplaat- 
ste, een gelijke en een onderdaan moet groeten, hoe men een groet beant- 
woordt, hoe men een vraag stelt of om iets vraagt, hoe men een nieuws mee- 
deelt, een wens inwilligt of afslaat. Al mag iedereen met de andere jijen, toch 
is elk gesprek door regels bepaald, en moet de Israëliet dit spel van nuances 
en formuleringen leren begrijpen. Men kan het trouwens nagaan in het O.T., 
hoe stijlvol en gevat daar de gesprekken zijn (vgl. de vrouw van Thekoa 
tegenover David). 


De jonge Israëliet krijgt ook inzicht in de rechten op gronden, weiden, 
erfgoederen ; hij leert de riten en verplichtingen voor de hoogfeesten ; hij 
kent de gebruiken bij betwistingen en overtredingen, en tenslotte weet hij 
openbare instellingen te besturen. Tenslotte krijgt hij op dezelfde wijze zijn 
godsdienstige en cultuele opleiding. De vader en de ouderen worden aange- 
maand dat zij de jongeren vertrouwd moeten maken met heilige plaatsen en 
tijden (Ex. 12, 26 ; Dt. 4, 10 ; 6, 7.20 ; 11, 19). Aangezien nu het dagelijkse 
leven zo met godsdienstige gebruiken doorweven is, wordt de jonge man er on- 
gemerkt van doordrongen. Bovendien waren er in dorp of streek ouderlingen, 
wijzen, priesters, vertellers, die van dit alles meer afwisten en hoog in aan- 
zien stonden. Geniet de Israëliet geen schools onderwijs, hij leert uit de leven- 
de traditie, die personen en gebeurtenissen van het verleden tot bestendige 
actualiteit maken. De heilsgeschiedenis wordt meesteres van het leven, en 
men begrijpt daardoor waarom de oude verhalen zo zorgvuldig bewaard 
werden, zelfs al waren zij niet van den beginne te boek gesteld. De rondrei- 
zende beroepsvertellers, die op de feesten, tussen de offers en de handelingen 
van de eredienst in, de gesta Dei vertelden, hebben hetzelfde werk geleverd 
als onze middeleeuwse troubadours. Hun verhalen zijn gedragen door een 
zelfde grondtoon ; zij vertellen van de veranderlijkheid van het menselijk lot 
en de bestendigheid van Gods trouw (1 Sam. 2, 6-7). 


Over de opvoeding van het jonge meisje is weinig te zeggen. Zij staat 
tot haar huwelijk onder het toezicht van de moeder, en dan onder de voogdij 
van haar man. De vrouw in Israël is niet zelfstandig : zij staat onder de 
voogdij van haar vader, haar man of de naaste mannelijke bloedverwante. 
Het is de tragedie van Noëmi geen mannelijke verwanten te hebben en haar 
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vreugde een zoon van Ruth te kunnen adopteren (Ruth, 1, 20 ; 4, 17). Het is 
een uitzondering wanneer een vrouw zelfstandig handelt : Rebekka, Debora, 
Jaël, Abigail. De wereld van man en vrouw ligt gescheiden, beiden leven af- 
zonderlijk. 


Op 13 jaar is de jonge Israëliet (meisjes een paar jaren vroeger) phy- 
sisch en sociaal volwassen, onderworpen aan de wet. Dan treedt hij binnen 
in de vier grote levensdomeinen van eredienst, huwelijk, rechtsgemeenschap 
en leger. 


Want bij de eredienst is de Israëliet actief betrokken. Vooraf echter moet 
hij eerst een soort biecht spreken, waarbij zijn bekwaamheid en waardigheid 
om aan het offer deel te nemen vastgesteld wordt (1 Sam. 21, 5), volgens de 
normen der oude tradities. 


Het huwelijk is in Israël iets vanzelfsprekend : man en vrouw horen bij 
elkaar (Gen. 1, 28; 2, 24 ; 3, 16 ; 30, 1). De jonggezel is een abnormale, 
een « éénzame » (Ar. azab) of verlatene. In het ganse O.T. kennen wij slechts 
één jonggezel, Jeremias, de grote eenzame (15, 17 ; 16, 2). Hoewel enerzijds 
het huwelijk meer een aangelegenheid van de familie dan van een persoon- 
lijke keus was, en anderzijds de gepassionneerde liefde ook bij hen niet on- 
bekend was (Gen. 29 ; 34, 1-4 ; 2 Sam. 13, 1-15 ; 2 Sam. 3, 15 vlg.), toch is 
de tragiek van de liefde in het O.T. practisch onbekend. Slechts het geval van 
de bijvrouw van de leviet van Efraïm, die haar man ontloopt, wordt ver- 
meld (Recht. 19, 1-10). 


Is aan het hof veelwijverij in zwang (2 Sam. 3, 2-5 ; 1 Kon. 11, 1-8; 
2 Kron. 13, 21), toch zijn de zeden onder het volk anders geweest, al was het 
maar om economische en familiale redenen. Men kent de triestige ervaring 
van Elkana met zijn twee vrouwen : de ene is een « concurrente » voor de 
andere (1 Sam. 1, 1-7). Omdat de competitie des te hartstochtelijker is wan- 
neer de vrouwen in kwestie gezusters zijn, verbiedt de wet, niettegenstaande 
het voorbeeld van vader Jakob, twee gezusters als vrouwen te hebben (Lev. 
18, 18). Aangezien het huwelijk afgestemd is op kinderen, kan een vrouw 
boven de 40-45 j. niet meer huwen, maar een man wel (Gen. 25, 7 ; Num. 
12, 1), met het gevolg dat de stiefmoeder jonger kan zijn dan de oudste zoon 
en deze na de dood van zijn vader zoekt te huwen met haar ; vandaar de re- 
actie van de wetgeving in Lev. 18. 


Het derde levensdomein dat de volwassen man betreedt, is de rechtsge- 
meenschap. Te voren heeft hij op straat de principes en de toepassingen van 
het gewoonterecht geleerd. Want de rechtsgemeenschap in Israël is de gemeen- 
schap van de volwassen vrije burgers (niet de vrouwen, kinderen, slaven en 


vreemdelingen) van het dorp en zij vergadert, wanneer er reden toe is, 
’s morgens bij de stadspoort. De jongen moet zwijgen, maar hij leeft de zaak 
mede, tot zijn meerderjarigheid hem het recht geeft om op te treden en door 
zijn woord de weduwen, de wezen, de armen aan hun recht te helpen. Hoe zo 
een rechtszitting samengeroepen wordt zien wij bij Ruth 4, 1-2. Het gebeurt 
’s morgens bij de stadspoort waar iedereen dan « uitgaat » naar zijn akker. 
Daarom zegt ook Soph. 3, 5 : « Morgen na morgen schenkt Jahweh zijn 
recht ». De rechters, d.w.z. alle aanwezige vrije burgers, zitten (Ruth 4, 2), 
maar wie het woord neemt staat recht (Ps. 1, 5). Iedereen mag zijn woord 
doen, en gaat het in Jer. 26 nogal vlug, in het boek Job 3-31 hebben wij een 
uitvoerige uiteenzetting, woord en wederwoord, van beide partijen. De getui- 
gen zijn eveneens rechters, want iedereen heeft rechtsmacht. Het rechtsgevoel 
is gedragen door het bewustzijn dat men door recht te oefenen de gemeen- 
schap gaaf houdt. Recht spreken is immers in de eerste plaats iemand, die zelf 
zijn recht niet kan verdedigen, aan zijn recht helpen (Is. 1, 17). « Judica me 
Deus » (Ps. 7,9 ; 26, 1 ; 35, 24 ; 43, 1) is geen vraag om veroordeling, maar 
een gebed tot God dat deze de hulpeloze aan zijn recht moge helpen : « Help 
mij, God ». Zo begrijpt men ook hoe de helden uit de Rechterstijd, de bevrij- 
ders uit de nood, « rechters » werden genoemd : zij hielpen Israël aan zijn 
recht tegenover de dreigende buren. Die rechtspraktijk heeft natuurlijk haar 
ontwikkeling, haar tekorten, haar uitzonderingen gekend. Zo heeft de priester 
in principe alleen medezeggenschap als gewoon burger, maar door zijn 
grotere kennis der jurisprudentie heeft hij wellicht toch meer gezag ; wan- 
neer aan het geding geen uitkomst is, zal men hem als priester om het gods- 
orakel vragen. Ook de koning kan een zaak tot zich trekken of als beroeps- 
hof dienen. Maar dit koninklijk gerechtshof blijkt toch een uitzondering ge- 
bleven te zijn. In de 8e e. ontstaan, door een grondige bezitsverschuiving, 
sterk tegengestelde lagen in de bevolking : rijken en proletariërs, bezittenden 
en bezitslozen, en meteen is de gaafheid van de rechtsgemeenschap aangetast. 
De rijke doet in de rechtsgemeenschap « zijn » recht gelden. Daaruit ontstaat 
de reactie van de profeten Amos (bv. 3, 6-7), Osee, Isaias, Micheas. In de 7e 
e. wordt de profetische boodschap herkauwd door de predikanten en hun 
nalatenschap is de rechtsverzameling van Deuteronomium, waarin oud en 
nieuw verenigd zijn. Belangrijk is Dt. 17, 8-9, waarin voor moeilijke kwesties 
verwezen wordt naar een hoger gerechtshof, bediend door de tempelclerus 
van Jeruzalem. Meteen is Dt niet enkel gesteld op centralisatie van de cultus, 
maar ook op centralisatie en eenvormigheid van de rechtspraak, die vroeger, 
omwille van de eindeloze geographische versnippering en de maatschappelijke 
geleding in dorpen, in de practijk zo sterk kon verschillen. Normaal moest een 


dergelijke centralisatie uitlopen op de afbakening der bevoegdheid der plaat- 
selijke rechtbanken en der hogere, maar de ballingschap heeft de ontwikke- 
ling stopgezet ; na de ballingschap gaat de rechtspraak over naar de religi- 
euze gemeenschap, die zelf gast is in eigen land. 


In elk geval kan men moeilijk het belang overschatten van dit openbaar 
en door iedereen gepleegd rechtsbedrijf voor de opvoeding van de Israëliet 
tot het ideaal van gerechtigheid : de vrome en de rechtvaardige zijn practisch 
synoniem en God zelf is de rechtvaardige. 


Het vierde levensdomein waartoe de volwassene toegelaten wordt is het 
leger. De opleiding tot weerbaarheid gebeurt al even spontaan. De jonge ke- 
rels zijn bij de kudde en, al vinden zij in dit leven idyllische kanten (zingen, 
spelen, dromen, praten, fluitspelen, vinken), toch kennen zij ook gevaren. 
Zij zijn soms ver verwijderd van het dorp en in de nabijheid van het onbe- 
bouwbare, met struikgewas begroeide land : in die tijd waren er nog leeuwen 
en beren in Palestina (l Sam. 17, 34-37 ; 2 Sam. 23, 20 ; Am. 3, 8 ; 2 Kon. 
17, 27). En er waren ook veel veedieven. De gevaren dwingen de jonge man 
tot weerbaarheid, hij kent het gebruik van de stok, de knots, de speer, het 
mes, de dolk, het zwaard en de slinger. Wanneer de hoorn schalt, trekken alle 
weerbare mannen van de familie, het dorp, de stam of meerdere stammen ten 
strijde : een boerenleger. Vreest men een tekort aan vrijwilligers, dan zendt 
men boden rond, met bloedende stukken dierenvlees in de vuisten, wat zoveel 
betekent als de bedreiging : indien gij niet mee strijdt, wordt uw eigen vee 
geslacht (1 Sam. 11, 1). De Israëliet is geen wekeling : hij wordt slechts ge- 
waardeerd zowel door de vrouwen als door de volksgemeenschap der vrije 
burgers, indien hij moedig en weerbaar is. Al deze gegevens van Köhler pas- 
sen nochtans enkel in de oudste tijd van Israël, want sinds het koningschap 
komt er naast het volksleger ook een huurleger en bovendien heeft het krijgs- 
wezen een grondige ontwikkeling gekend. 


Deze vier levensdomeinen worden overkoepeld door de dorpsgemeen- 
schap, waarin ieder zijn plaats en zijn doening heeft. De dag wordt ingeluid 
door het knarsen van de handmolens, waarmee de vrouwen het meel voor het 
dagelijks brood malen. De meisjes gaan de ene na de andere (in Palestina 
gaan de mensen niet naast, maar achter elkaar: Hebr. acharè, Gr. opisó) naar 
de bron, de herders drijven hun vee naar de weide, de boeren trekken naar 
het land : het dorp loopt leeg. Men werkt echter niet meer dan nodig is voor 
het levensonderhoud ; er is trouwens geen precies uurwerk noch de hoop op 
verhoging van loon om de arbeid aan te drijven. ’s Middags rust men en in 
de namiddag wordt het werk tamelijk vroeg beëindigd. Want het beste van 
het leven is wat de huidige Arabier kéf noemt, het dolce far niente, het ge- 
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dachten- en kommerloze neerhurken of liggen : « ieder onder zijn wijnstok 
en vijgeboom, van Dan tot Beërsjeba » (1 Kon. 5, 5). 

Na de arbeid trekt iedereen weer de stadspoort binnen voor het avond- 
maal. In het Middellandse zeegebied, waar er slechts twee maaltijden daags 
(’s middags en ’s avonds) gehouden worden, is het avondmaal de hoofdmaal- 
tijd waaraan ieder deelneemt (vandaar to koinon, caena). Dit avondmaal be- 
gint twee uur voor het donker wordt. 

Nadien, terwijl de vrouwen opruimen en de laatste karweitjes opknappen, 
terwijl de kinderen, jongens en meisjes afzonderlijk, spelen of reidansen 
uitvoeren, houden de mannen de sód, de palaver, op een open plaats bij de 
dorpsingang, bij de bron, rond een oude boom. Deze gewoonte is de tastbare 
uitbeelding van de dorpsgemeenschap. Wie ontbreekt, wordt er gemist ; heb- 
ben er twee ruzie gekregen, dan blijven zij weg, en men feliciteert hen, wan- 
neer zij verzoend terugkeren. Aan de afwezigheid op de sód kan men gissen 
wie ziek of wie gemobiliseerd is. Het is werkelijk een ongeluk niet in de sód 
te kunnen zijn (Jer. 15, 17 ; Ez. 13, 9 ; Ps. 111, 1). Daar wordt het nieuws 
van de dag en de plannen voor morgen besproken, daar wordt gezongen en 
verteld uit de voortijd, daar wordt de practische levenswijsheid in masjals 
(spreuken en parabels), met woord en wederwoord vol woordspelingen, als 
kringen op een watervlak van geslacht op geslacht overgeleverd. Want het 
ganse dorp zit in kringen : in het midden de oudsten, daarachter de volwas- 
senen en tenslotte ook reeds de aankomende jeugd. Men kan het belang van 
de sód voor de opleiding tot levenswijsheid en geestigheid van de Israêlie- 
tische mens moeilijk hoog genoeg schatten. 


Wanneer de nacht na een korte schemering invalt, gaat iedereen slapen. 
De ouderen, die aan slapeloosheid lijden, kunnen de wet dag en nacht over- 
wegen (Ps. 1, 2) of psalmen neuriën. (Wellicht is dit een vrome wens van 
de psalmist, die Köhler niet zo ernstig had moeten opnemen ; overigens vrees 
ik dat de huisgenoten vlug tegen dit neuriën, al is het dan nog geen neuriën 
van kanunniken, zullen geprotesteerd hebben). Zij kunnen de uren van de 
nacht tellen aan de terugkeer van de wachters : « Wachter, hoe ver is de 
\ nacht ? » (Is. 21, 1). 

Tenslotte, wanneer iemand sterft, moet de verwante voor de begrafenis 
zorgen (Am. 6, 10). Geschiedt de begrafenis, om wille van de snel intredende 
ontbinding, binnen enkele uren na de dood (Hand. 5, 1-9), de rouwplechtig- 
heden en de rouwtijd duren des te langer (Gen. 50, 10). Rouwen is niet sub- 
jectief gevoel zoals bij ons, maar objectief gebeuren : zeven dagen lang komt 
men ’s morgens (en wellicht ’s avonds) samen om te wenen. Dit wenen is 
niet de doorbraak van subjectieve droefheid, maar gewilde, bewuste ritus : 
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men weent bij de dode omdat het zo de gewoonte is. Die gewoonte ontstond 
uit de overtuiging dat de dode onrein is, akelig en aan andere machten toe- 
behorend. Men beweent de dode om zich van hem te ontdoen, om hem genoeg- 
doening te geven, opdat zijn schim de levenden niet meer lastig zou vallen. 
De dode is in de sjeol, in het onland (Ps. 6, 6) onder de onderste wateren, zo- 
lang er nog mensen zijn aan wien hij verschijnen kan, die zijn naam nog 
kennen. Daarna is alles voorbij ; alleen God weet altijd van hem. (3) 


4. Het geestelijk beeld van de Israëliet. 


Het is al zo moeilijk de psychologie van de tijdgenoot te vatten, hoe veel 
moeilijker is het de psychologie van een Oosterling uit vroeger eeuwen te te- 
kenen. Bovendien zijn op dit stuk de mensen zo verscheiden ! En is er ten- 
slotte groot gevaar voor hineininterpretieren. 


L. Köhler meent dat hoewel er meerdere gevallen in de Bijbel, ook buiten 
profetische kringen, voorkomen van mensen die tegen de volksopinie, de ge- 
woonte en de traditie ingaan, de Israëliet zeer gemakkelijk onder de invloed 
komt van de massapsychologie. Hij verwijst naar de aanstekelijkheid van de 
extatische opwinding der beroepsprofeten, naar het gevaar voor paniek in de 
strijd (Dt. 20, 8; Ex. 23, 28 : de « horzels » zijn eerder als moedeloosheid 
te vertalen), naar de schrik voor het dreigement van de leider (1 Sam. 11, 7 ; 
2 Sam. 20, 1). Hij meent dat de Israëlietische mens meer prikkelbaar, meer 
gevoelig, meer gepassionneerd is dan de moderne mens ; ja zelfs schijnt hij 
overtuigd dat ook de moderne Jood meer neiging heeft tot psychose, hysterie, 
en neurasthenie. 


Belangrijker en met meer kans voor objectiviteit is de vaststelling uit 
de Bijbel, dat de Israëlietische mens bestendig “in angst leeft voor geheim- 
zinnige storingen en machten. 


De aarde is steeds in gevaar door de zee, door de wateren van de oer- 
chaos bestormd te worden, indien God het toelaat (Jer. 5, 22 ; Ps. 65, 8 ; cfr 
Ps. 124, 4-5 ; Jon. 2, 6). Ware er niet het scheppende wonderwoord van God 
(Gen. 8, 22), er zou geen regelmaat in tijden en jaren zijn. Zon- en maans- 
verduistering zijn akelige voortekens (Is. 13, 10) van het komende wereld- 
gericht, de uiteindelijke wereldramp. De feitelijke rampen verhogen nog deze 
schrik voor het geheime gevaar : langdurige droogten en hongersnood, her- 
haalde aardbevingen (Is. 13, 7-8 ; Am. 1, 1). De Griek ziet klaar in de we- 
reld, hij noemt het heelal kosmos, orde, terwijl de Israëliet het heelal ólâm 


(3) Len in het laat-jodendom krijgt men het geloof aan de vergelding in het ander 
even, 
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noemt, dat waarschijnlijk het verborgene, het onbekende, het geheimzinnige 
betekent. Daarom spreekt de Israëliet zo gemakkelijk van het wonder, hij ver- 
wacht zich elk ogenblik aan het onverwachte. Mozes is in de ogen van Israël 
waarschijnlijk heel moedig geweest omdat hij naar het brandende braambos 
dierf gaan kijken (Ex. 3, 1-3). Hoe dikwijls lezen wij in de Bijbel niet : Vrees 
niet ! De Israëliet leeft in bestendige vrees voor het onbepaalde en onbepaal- 
bare gevaar. Want achter het zichtbare huist de onzichtbare wereld van spo- 
ken, boze geesten en demonen. Zo zijn er : de Nefilim, de geesten der mis- 
geboorten ; « de angel » die op de middag rondwaart (Ps. 91, 6) en door 
zijn prikkel koorts en ongesteldheid veroorzaakt ; « de zwarten » (Dt. 32, 17 ; 
Ps. 106, 37 : sjêdim), aan wie men offers, ja kinderoffers brengt om ze goed 
te stemmen ; « de harigen », dansende boksgeesten (Is. 13, 21 ; 34, 14) ; 
« de uitgedroogden », die in de woestijn huizen (Is. 13, 21 ; 23, 12 ; 34, 14 ; 
Jer. 50, 39 ; Lilith Is. 34, 14), enz. Al deze wezens kunnen oorspronkelijk 
Kanaänietische of Babylonische goden geweest zijn ; leven zij niet meer 
voort in het geloof, zij werken nog door in de schrik. Zij huizen bij voorkeur 
(cfr Is. 13, 20) in akelige puinhopen van woonplaatsen en dorpen ; wie er 
voorbij komt, fluit en schudt afwijzend de hand, twee gebaren die de geesten 
op afstand houden (Soph. 2, 13-15 ; 1 Kon. 9, 8 ; Lam. 2, 15 ; Jer. 19, 8). 


Uit angst voor het bestendig loerende gevaar, houdt de Israëliet niet van 
de eenzaamheid. Het evangelie vindt het dan ook zo ongewoon dat Jezus, zelfs 
’s nachts, de eenzaamheid opzoekt. 


Het is ook die angst die de Israëliet zijn sterke zin voor traditie heeft in- 
gescherpt. Schrik voor het nieuwe, voor het experiment, voor de verandering 
dwingt hem zich vast te klampen aan wat vroeger was : dàt ten minste brengt 
geen risico mee. In de huishouding, in de landarbeid, in de rechtspraktijk 
doet men wat zijn vader of de vaderen deden. Köhler meent ook hieruit te kun- 
nen verklaren waarom de heilsgebeurtenissen van het verleden een eeuwige, 
levensscheppende actualiteit voor Israël waren. De grond van dit godsdienstig 
phenomeen ligt echter dieper en berust niet op een vaag angstgevoel. Dat de 


„traditie speelt in de verzameling der wetten is duidelijk, evenals in het feit 


dat niet alles werd opgetekend : wat niet door een wet moest ingescherpt 
worden, werd geregeld door de gewoonte. Tenslotte geeft Köhler m.i. een al 
te simplistische verklaring, wanneer hij het feit dat de latere wetgeving tot 
Mozes herleid wordt, aanknoopt bij deze uit angst gegroeide traditiezin, Zou 
dit niet eerder te wijten zijn aan het feit dat Israël doorheen zijn geschiedenis 
zich bewust bleef van de uitzonderlijke rol die Mozes gespeeld heeft in die 
geschiedenis ? Ook het gevoel van apartheid in Israël kan niet door traditie, 
in de zin van traditie uit angst, verklaard worden. Zelfs de geslotenheid van 
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de Joodse gemeenschap en haar casuistisch vitten op wetten en voorschriften 
is uit een meer gecompliceerd gegeven ontstaan. Er is trouwens een grondig 
verschil tussen gewoonte uit angst en levende scheppende traditie. Ook 
Köhler weet van deze scheppende traditie in Israël, maar hij kon in enkele 
voordrachten niet de hele levenssfeer van Israël schetsen. Daarom meenden 
wij, dat niettegenstaande deze lacunes, het boekje van Köhler een breedvoerig 
overzicht waard was. 


H. VAN DEN BUSSCHE 
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BISSCHOPPELIJKE EN DECANALE KERKVISITATIES IN DE 
XVIII EEUW 


In de studie van de kerkgeschiedenis gaat normaal de meeste aandacht 
naar het werk van leidende figuren, naar de ontwikkeling van grote denkers, 
naar de groei van brede stromingen en bewegingen in het christelijk leven. 
De godsdienstige houding van de gewone man wordt echter over het algemeen 
geschetst naar de indrukken en de bespiegelingen die de schrijvers in een 
diagnose van hun tijd ten beste geven ; dat men dan dikwijls daarbij blijft, 
vindt zijn reden hierin dat over de gedragingen van de gewone gelovigen 
schijnbaar weinig feitenmateriaal kan worden verzameld. 

De Franse rechtsgeleerde G. Lebras (1) trok er de aandacht op dat voor 
een betere documentatie over de godsdienstige toestanden van voorbije ge- 
slachten veel kostbare aanwinsten te maken zijn uit verschillende soorten ge- 
schiedkundige bronnen. 

Indien geloof en zedelijkheid niet voor preciese metingen vatbaar zijn, 
indien globale schattingen daaromtrent zo onbetrouwbaar als algemeen blij- 
ven, waarom dan niet, zo vraagt dezelfde schrijver, de waarneembare en con- 
troleerbare feiten, de godsdienstige praktijken van ieder mens nagaan, deze 
tellen en classificeren, en aldus tenminste vaste gegevens vergaren? Toegegeven 
moet natuurlijk dat noch de sommen, rondgehaald voor liefdadigheidswerken, 
noch de statistieken van HH. Missen en Communies onfeilbare criteria zijn 
voor de innerlijke geloofshouding van de christenen ; maar het blijft onbe- 
twistbaar dat de kennis der werkelijkheid heel wat meer wordt benaderd 
door het registreren van feiten dan door gewaagde syntheses die op twijfel- 
achtige documentaties steunen. 

De kerkgeschiedenis heeft in dit verzamelwerk nog een hele weg af te 
leggen. Vooral in de Moderne Tijden en tot aan de Franse Revolutie is in 
minutieuse comptabiliteiten, in visitaties van kerkelijke overheden, in uitge- 
breide parochieregisters veel vastgelegd, waaruit buitengewoon rijk statis- 
tisch materiaal kan worden samengebracht. Veel daarvan is wellicht verloren, 
‘maar veel is ook bewaard. Men houde dus op met klagen, schertst de Franse 
geschiedkundige, dat er zo weinig preciese gegevens zijn over het godsdienstig 
leven van de man van de straat, en men ga aan het zoeken (2). 


(1) G. LEBRAS, Introduction à l'histoire de la pratique religieuse en France, 2 din, 
Parijs, 1942-1945. 

(2) Niet alleen voor de geschiedenis, maar ook voor de kennis van huidige gods- 
dienstige toestanden zijn dergelijke preciese tellingen zeer nuttig te noemen, en 
het verschil met globale schattingen is soms verbazend. 

Een toonaangevend voorbeeld van wat op geschiedkundig gebied kan bereikt 
worden is de mooie studie: A. HODUM, Pastoors van het Brugse Vrije in de 
XVIe Eeuw, in Album English, Brugge, 1952, blz. 177-198. 
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Wat hier aangeboden wordt heeft de bedoeling enkele van de vele der- 
gelijke bronnen voor de geschiedenis van het Bisdom Brugge naar voren te 
brengen. 

Enerzijds bevat het fonds van Kerkelijke Archieven in het Rijksarchief 
te Brugge een aantal bisschoppelijke en decanale visitaties, verspreid over de 
jaren 1570-1789. Onder deze geschriften zijn het merendeel uit de XVIII® 
eeuw en over dezelfde periode bevat dit fonds daarenboven andere nummers, 
die de gegevens van deze visitaties nuttig komen aanvullen, en waarvan we er 
enkele hebben nageslagen (3). 

Anderzijds wees Z.E.H. M. English ons in het Bisschoppelijk Archief een 
bundel aan, waarin de antwoorden bewaard zijn van 103 pastoors op een zeer 
uitgebreide vragenlijst van Mgr de Castillion, 15° bisschop van Brugge. Ze 
werden opgemaakt ter gelegenheid van het bezoek van de bisschop en zijn 
gedateerd tussen Mei 1745 en October 1746 (4). 

Aan de hand van deze twee reeksen bronnen is het mogelijk gebleken 
niet alleen vele historische realia te verzamelen, maar tevens heel wat over 
parochiale gewoonten en gebruiken van de XVIII° eeuw bijeen te 
brengen. De inhoud van deze documentatie is zelfs zo overweldigend en 
uiteenlopend, dat we thans alleen kunnen beogen in een eerste artikel een na- 
dere beschrijving te geven van deze rapporten, waardoor meteen hun uitzon- 
derlijke waarde moge blijken ; een tweede deel zal dan pogen een beeld te 
schetsen van het werk der geestelijkheid en van het godsdienstig leven der 
gelovigen. 

Een eerste en zeer belangrijke vraag die zich immers vanzelf opdringt is, 
of het met deze geschriften mogelijk is een idee te hebben van de manier 
waarop de visitaties geschieden. Wat kan de bisschop of de deken bij een be- 
zoek van hoogstens enkele uren, en dat meestal niet onverwacht komt, over 
de werkelijke toestanden vernemen ? Laten we daarom de vorm en de inhoud 
van de voorhanden verslagen in het kort toelichten, en aldus de bisschoppe- 


(3) Naar de nummers van dit fonds van het Rijksarchief wordt verwezen door er 
RA aan te laten voorafgaan. 

(4) Deze bundel zal worden aangeduid door de afkorting BA. Het Romeinse cijfer 

verwijst naar de titel, het andere naar de vraag van het questionnarium. De paro- 
chies zijn er alfabetisch gerangschikt. Sint Andries, Sint Joris ten Distel, 
Stuivekenskerke en Zerkegem ontbreken, alsook Brugge intra muros en het bezette 
gebied. 
Het is ons hier een aangename plicht allen van harte te danken, die ons hebben 
geholpen om de weg van deze studie in te slaan en erin te volharden. Dit geldt 
vooreerst wijlen Kan. A. De Meyer om zijn aanmoedigende steun en Z. E. H. J. M. 
De Smet om zijn talrijke suggesties. Een bijzonder dankwoord zijn we verschuldigd 
aan de heren archivarissen te Brugge, Z. E.H. M. English en de heer J. Desmet, 
om hun bereidwillige hulpvaardigheid. 
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lijke en daarna de decanale visitaties naar waarde schatten. 

Vooraf weze nog gewezen op de geografie van het Bisdom Brugge, 
zoals Paulus IV het in 1559 heeft opgericht en dat met dit grondgebied tot 
in 1801 bleef bestaan. Het bevatte het aartspriesterdom Brugge en de deke- 
nijen of districten Aardenburg, Damme, Gistel, Oudenburg, Roeselare, Sluis 
en Torhout (5). Het ganse district Sluis en enkele parochies van de distric- 
ten Aardenburg en Damme zijn gelegen in het gebied dat de Verenigde Pro- 
vinciën bezetten (6). Het archipresbyteraat bevat parochies intra muros en 
extra muros (7). 


I. De Bisschoppelijke Visitaties. 


Mgr de Castillion, die in 1743 bisschop van Brugge was geworden, heeft 
in verschillende tochten zijn diocees nader verkend en voor deze gelegenheid 
aan de pastoors uitgebreide schriftelijke inlichtingen gevraagd. Vooraf wer- 
den daartoe gedrukte questionnaria verzonden met vragen over de meest 
uiteenlopende zaken ; daarop waren door iedere pastoor de antwoorden in 
te schrijven, die de bisschop bij zijn persoonlijk bezoek, in 1745 of 1746, 
kwam verifiëren en wellicht mondeling aanvullen. De rijkdom van deze do- 
cumentatie is niet beter te suggereren dan door een publicatie van de volle- 
dige vragenlijst, voor dewelke we verwijzen naar de bijlage van dit arti- 
kel (8). 

Het is wel overduidelijk dat de waarde, die aan deze gegevens moet 
worden toegekend, de meest verschillende zekerheidsgraden bereikt, zowel 
doordat ieder verslag een ander auteur heeft als door het feit dat op de ene 
vraag al meer dan op de andere een objectief antwoord mag worden verwacht. 

Inderdaad wekken sommige inlichtingen uiteraard geen twijfel omtrent 
hun waarachtigheid. Er is geen reden om niet zeker te zijn van de naam, de 


(5) De indeling van het bisdom in dekenijen en parochies is in bijgaande kaart 
opgemaakt naar de statuten van het Bisdom door Mgr Caimo in 1765 uitgegeven : 
Statuta Dioecesis Brugensis per Illustrissimum ac Reverendissimum Dominum 
Guilielmum Bassery, Episcopum Brugensem, ordinata & jussu Illustrissimi ac 
Reverendissimi Domini loannis Roberti Caimo, Episcopi Brugensis, cum novis 
Statutis, dstincto charactere exaratis, denuo edita. 

(6) In de dekenij Aardenburg : Aardenburg, Heile, Sinte-Katharina en Sint-Kruis. 
In de dekenij Damme : Sinte-Anna ter Muiden. 

(7) Onze kaart vermeldt alle parochies van het bisdom uitgenomen : 
1° al wat onder de bezetting van de Verenigde Provinciën valt ; 
2° de parochies te Brugge intra muros ; 
3° de plaatsen waar volgens de Statuta de kerk vernield is. Deze parochies zijn : 

in de dekenij Brugge : Sint Baafs ; 
in de dekenij Aardenburg : Waterland (benoorden Sint-Margriete) ; 
in de dekenij Oudenburg : Sinte-Katharina (bij Oostende) ; 
in de dekenij Damme : Sint-Jan op den Dijk. 
(8) Cfr blz, 36, 


herkomst, de ouderdom van de pastoors, het aantal altaren en biechtstoelen, 
de soort van paters die op de bijzonderste feestdagen komen helpen, en zoveel 
andere dergelijke punten waar bedrog en vergissing uitgesloten zijn. Toch 
moet hieraan niet te breed worden toegegeven, daar het niet altijd mogelijk 
is te vermoeden, waarom een schijnbaar neutrale zaak door de ondervraagde 
verzwegen of verdraaid kan geweest zijn. 

In vele gevallen, waar dergelijke twijfel gegrond schijnt, wordt echter 
het getuigenis weer geloofwaardiger, omdat de pastoor weet dat zijn inlich- 
tingen weldra ter plaatse zullen worden getoetst. Zo schrijft de pastoor niet 
over zijn eigen registers dat zij in orde zijn, als dra het tegengestelde zou 
blijken. 

Van weinig waarde is hetgene wordt medegedeeld over de regelmaat in 
sermoenen en catechismusonderricht, over de omgang van de pastoor met 
zijn parochianen, over zijn bediening van de H. Sakramenten. Het verstan- 
digste antwoord op dergelijke vragen — en het wordt door velen aldus ge- 
geven — is wel dat daarover beter anderen worden ondervraagd (9). 

Een andere reeks gegevens, waarvan niet altijd de juiste draagwijdte 
te meten is, brengt ons de derde titel : De Ecclesia et eius ornatu. Wel komen 
daarin veel détails voor die kostbaar zijn voor de plaatselijke geschiedenis 
van een parochie, doch wie een inzicht zoekt in de materiële toestand van de 
kerken in het algemeen, weet niet waaraan zich te houden. Uitdrukkingen 
als : in misero statu, in medioeri statu, in bono statu, in optimo stato, zou- 
den nog een betrekkelijke betekenis kunnen hebben, indien zij van de hand 
waren van een zelfde visitator, maar nu in iedere parochie een ander per- 
soon zijn waardeoordeel weergeeft, is het niet gemakkelijk te veralgemenen. 


Wat moeten we dan denken over deze antwoorden, waarin het verre 
van zeker is dat de pastoor van het gevraagde iets afweet ? Weliswaar nemen 
velen nog al eens genoegen met een eenvoudig nescio, en daaruit zou kunnen 
afgeleid, dat waar ze dan toch antwoorden, ze wel op de hoogte zijn ; het 
kan echter blijven bij gissingen of vermoedens, die niet met de nodige nuan- 
cering geformuleerd worden. Tot deze voorzichtigheid manen gewis de soms 
afgeronde aantallen van de communicanten, de inkomsten van onderpastoors 
en kosters, de ingewikkelde verdelingen van de tienden. Velen geven toe dat 
ze de opbrengst van kerk- en disgoederen niet kennen, dat ze niet weten aan 
wie de beneficiën toebehoren, welke bezittingen en verplichtingen eraan ver- 


(9) BA, V, 21 en 22. De pastoors schrijven : « Interrogenter alii», « Laus foetet in 
ore proprio», «Si ego testimonium perhibeo de meipso, testimonium meum non 
est verum >». 
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bonden zijn, of die verplichtingen worden nagekomen ; mag men dan de 
vraag niet stellen of zij, die antwoorden, wel met kennis van zaken spreken ? 

Het verwondere niemand dat de waarde van gans deze documentatie 
uiteenlopend is tussen de twee uitersten in. Als de pastoor van Hooglede 
bericht dat hij Jacobus Lambert heet, Tieltenaar is en 414 jaar oud, dan 
wordt zijn getuigenis zonder meer aanvaard ; maar als diezelfde pastoor 
meent dat nergens aan de kinderen beter en vaker catechismusonderricht 
wordt gegeven dan op zijn parochie, dan weten we aangaande dit onderricht 
niet heel veel. 

Tenslotte komt het dus hierop neer dat ieder antwoord zijn eigen kritiek 
vraagt. Wat weet ieder pastoor over de behandelde zaak, in hoeverre heeft 
hij het nodige onderzoek gedaan, wat kan hem weerhouden hebben de waar- 
heid te spreken ? 

Moet dan ons besluit bij een vraagteken blijven omtrent de waarde 
van deze bronnen ? Neen ; van vele gegevens is de historische zekerheid 
gewaarborgd ofwel door de aard van de behandelde stof, ofwel door het feit 
dat de verslagen werden opgemaakt kort voor de bisschoppelijke visitatie, 
ofwel tenslotte door het groot aantal convergerende getuigenissen over gelijk- 
aardige toestanden en gebruiken. 

Over de verslagen van Mgr Van Susteren en Mer Caimo kunnen we kort 
zijn. De eerste nam in Mei 1719, bij een rondreis in 16 parochies, een 12-tal 
bladzijden weinig geordende nota’s (10). Het is echter een verzameling van 
zakelijke gegevens over allerhande punten. Opgeschreven worden : de altaren 
die worden geconsacreerd, de confraterniteiten die er zijn of nog moeten 
worden opgericht, het saldo van de rekeningen, het aantal communicanten, 
het aantal zoëven gevormden ; niet uitzonderlijk zijn de klachten door de 
parochianen ingediend tegen het gedrag van de pastoor of de koster ; wie 
zijn Pasen niet heeft gehouden wordt met name opgetekend. Het blijkt duide- 
lijk dat we hier staan voor ter plaatse opgenomen inlichtingen ; de bisschop 
heeft gekeken en geluisterd en zonder gezochte stijlvormen genoteerd. 

Het weinige dat Mgr Caimo verzameld heeft hij zijn visitatie van 
1755 (11) in het district Torhout is opgeschreven op gedrukte vragenformu- 
lieren ; het is zeer beknopt en brengt weinig nieuws aan. Toch kunnen er 
enkele betrouwbare realia gevonden. 


IL. De Decanale Visitaties. 


De rol van de deken wordt nader omschreven in het Concilie van Trente 


(10) RA 409. 
(11) RA 413. 


en in de Provinciale Concilies van Mechelen ; de weerklank daarvan is te vin- 
den in de decreten van de eerste synode van Brugge en in de Statuten door 
Mgr Bassery in 1693 uitgevaardigd en door Mgr Caimo in 1765 opnieuw 
uitgegeven (12). 

Deze laatste bepalen dat de dekens geroepen zijn om de bisschop bij 
te staan, zodat zij aan God zullen moeten rekenschap geven over gans hun 
district, over het beheer van de kerken en hun bedienaars. Zij moeten, aan 
de hand van een schriftelijke instructie, jaarlijks hun kerken bezoeken, overal 
de nodige verbeteringen doen aanbrengen, telkens nota’s nemen en deze ’t vol- 
ged jaar weer meenemen. Bij de visitatie moeten kerkmeesters, dismeesters en 
notabelen worden geroepen en ondervraagd aangaande de levenswijze van 
de pastoor. De visitator moet daarenboven nauwkeurig de afsluitingen van_ 
alle rekeningen aantekenen en nota nemen van de moeilijkheden die voor- 
komen in het tijdelijk beheer van de kerken. leder jaar moeten de onder- 
tekende verslagen aan de bisschop worden voorgelegd en telkens zullen ze 
een samenvatting maken van de punten die voor iedere parochie het meest 
van belang zijn (13). 

Bij de voorhanden verslagen staan we voor mensen die elk hun per- 
soonlijke opvattingen hadden over dit ambt van visitator. Elke deken heeft 
zijn eigen stijl ; de een is een nuchter en zakelijk man, de ander houdt van 
een letterkundige overdrijving. Graag willen we even met die verschillen 
kennis maken en daarom vlug de bijzonderste kentrekken en meteen de 
waarde van deze visitaties in het licht stellen. } 


Veruit de meest uitgebreide en meest waardevolle verslagen zijn die 
van J. Kerremans, pastoor van Eeklo en landdeken van het district Aarden- 
burg. In vijf boekdelen zijn verzameld de calligraphisch verzorgde copies 
van de opeenvolgende nauwkeurig gedateerde visitaties in 16 parochies (14). 


(12) Cfr nota 5. 
(13) ‘Statuta, Tit. VIII, $$ 15-21. 
(14) De visitaties lopen voor elke parochie van 1691 tot 1714. De parochies zijn als 
volgt over de vijf banden verdeeld : 
RA 386 : Kaprijke en Lembeke. 
387 : Watervliet, Sint-Margeriete, den Oudenman, Sint-Jan in Eremo. 
388 : Middelburg, Lapscheure, Moerkerke . 
389 : Beernem, Sint-Joris ten Distel, Oedelem, Sijsele. 
390 : Maldegem, Adegem, Sint-Laureins. 
Behalve Aardenburg en Sint-Kruis, die in bezet gebied liggen, ontbreken dus 
ook Eeklo, waar Kerremans zelf pastoor is, en Assebroek, waar de kerk toen nog 
niet hersteld was. (BA, III, 2). 
De titelbladzijde van RA 388, — de andere zijn in dezelfde trant, — volgt hier 
in zijn geheel : « Desen boeck groot 67 blaederen behelst de jaerlijcksche deca- 
naele visiten der drij plaetsen ofte prochien, te weten van Middelburgh in Vlaen- 
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In 1691 zal deken Kerremans in een eerste ronde zijn district hebben 
verkend ; te dezer gelegenheid schreef hij een tamelijk volledig verslag van 
wat hij op elke parochie gezien en gehoord had. De volgorde van de artikelen 
en de gebruikte overgangsformules (15) geven ongeveer een idee van het 
verloop van de visitatie. Na een korte geografische inleiding begint de deken 
over het kerkgebouw en zijn toebehoorten : de altaren, het tabernakel, de 
doopvont, het ander meubilair. Vandaar gaat hij naar de sacristie, waar hij 
het zilverwerk en de gewaden ziet ; over het kerkhof komt hij in de pastorie, 
waar eerst de rekeningen worden nageslagen, de. bezittingen van kerk en 
dis worden besproken, andere inlichtingen worden ingewonnen over patro- 
naat en tienden, inkomsten van de pastoors, gedrag van de onderpastoor en 
andere kerkbedienaars. Tenslotte volgen nog afzonderlijke ondervragingen 
van de onderpastoor, van de koster en de kerkmeesters, van de baljuw en 
de schepenen. 

In de verslagen van de volgende jaren zijn alleen enkele veranderingen 
vermeld, een of andere vermaning opnieuw beklemtoond, en vooral de 
recente afsluitingen van de rekeningen opgenomen. 

Als we mogen onderstellen dat deken Kerremans pas enkele dagen 
na zijn bezoek de verslagen opstelde, dan is het toch zeker, vooral voor de 
eerste visitatie, dat hij ter plaatse uitgebreide nota’s heeft opgenomen, zon- 
der dewelke gans de beschrijving en alle opsommingen onmogelijk zijn. 
Hoe zou hij data uit parochiale registers, inkomsten en uitgaven zoals ze 
in de rekeningen voorkomen, en andere détails van die aard kunnen ont- 


deren, Lapschure ende Moerkerke gedaen van Lantdeken Kerremans, elck respec- 
tivelijck: beginnende van ’t jaer 1691 en also vervolgende tot en met het jaer 1713. 
Beginnende de voorn. visiten van Middelburgh a f° 1° en alsoo vervolgt tot en 
met het f°* 17 sijnde daer in geinsereert f° 7 verso de ordinata van Heere Bisschop 
Bassery pro eadem parochia et capitulo de Middelburgh, uytgegeven den 17 Nov. 
1692 ter causen sijnder visiten Episcopael ten selven jaere gedaen en voor f° 8 
en 9 is daer in geinsereert den staet der kercke van ’t selve Middelburgh in dien 
tijde. 

En de voornoemde visite van Lapschure begint a f° 24 en alsoo vervolgt tot en 
met het f”° 43 sijnde daer in geinsereert pro f° 38, 39 en 40 twee notitien op het 
dictamen van voorn. Lantdeken Kerremans geschreven van heer de Swarte pastor 
van ’t selve Lapschure en bij hem onderteekent nopende de documenta en orna- 
menta der selver kercke en pastorije van Lapschure. 

En de voorn. visiten van Moerkereke beginnen a f° 48 en alsoo vvoglt tot en met 
het f” 64. 

Ende achter elek respective der selven visiten van voorn. drij plaetsen ofte prochien 
sijn enige folia schoon papier om de voorseyde visiten vvolgt te worden ofte van 
voorn. pastor Kerremans ofte sijnen Successeur in de selve lantdecanije. » 

Deken Kerremans schreef er inderdaad nog een verslag in over zijn visitaties in 
de drie parochies op 15 Mei 1714. s 3 

(15) «dein visitavi..», «discedens ab ecclesia visitavi coemeterium.…. », «accedens 
ad domum pastoralem petii computus.…. >» enz. bg he 
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houden hebben ? En wat dan, als hij twee en drie parochies op één dag 
bezoekt ? (16) 

Van zijn bekommernis om nauwkeurig te rapporteren getuigt zijn 
zakelijke stijl. Bijna telkens geeft hij de bron aan van zijn inlichtingen : 
te Oedelem « zegde de meid, dat het zilverwerk in de kamer van de pastoor 
is ; deze was niet thuis en was, zo zegde de meid, uitgegaan naar Blanken- 
berge » (17). Zo is bijna ieder artikel van elk verslag ingeleid met een. 
formule als : dicit D. Pastor, reperi altare…, inveni registra, pastor 
mihi hodie ostendit…, audivi a custode…, enz. De deken schrijft neer wat 
hij zag en hoorde en aan deze mededelingen voegt hij zelden beschouwingen 
toe. 

De nuchtere bedoeling nauwkeurig de getuigenissen van anderen weer 
te geven komt zeer wel uit in het geval van Kanunnik Bultinek van Middel- 
burg, die door dronkenschap ergernis had gegeven : « Kanunnik Malpert 
zegt dat Kan. Bultinck veel naar de herbergen gaat en dat men vertelt dat hij 
’s anderendaags celebreert zelfs als hij na middernacht heeft gedron- 
ken » (18); « Kerkmeester N. Schaap zegt gehoord te hebben dat dit ge- 
beurt» (19); « Dismeester J. Minnaert doet er zijn beklag over dat hij ge- 
hoord en gezien heeft dat hij na middernacht gedronken had en ’s anderen- 
daags celebreert… » (20); «De pastoor zegde dat hij de genoemde 
Bultinck wel eens gewezen heeft op de buitennissigheden die over hem ver- 
spreid worden » (21). 

Deken Kerremans is een getrouw verslaggever ; maar de vraag blijft 
open in hoeverre de door hem ondervraagde van de betreffende zaak op 
de hoogte is of daarover onbevooroordeeld kan spreken. Wordt nu dien- 
aangaande steeds voorzichtigheid geboden, toch blijft het waar dat de ver- 
slagen van deze nauwgezette visitator een rijke documentatie bevatten, die 
uiteraard ook een grote geschiedkundige waarde bezitten. 

Kerremans’ opvolger als aartspriester van het district Aardenburg is 
de pastor-cantor van Middelburg Petrus De Corte. Zijn verslagboek draagt 
op het titelblad als opschrift : Status omnium ecclesiarum districtus Arden- 


(16) RA 388. Middelburg, Moerkerke en Lapscheure werden 17 maal op den zelfden 
dag bezocht. 


(17) RA 389, 1714, art. 3 en 5. 

(18) RA 388, Middelburg, 1695, art. 7. 
(19) 1bid., art. 9. 

(20) 1bid., art. 12. 

(21) Ibid, art. 15, 
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burgensis. 1716. Cum suo respective catalogo ornamentorum (22). Het is 
voor een groot deel een verzameling van namen en cijfers ; er is geen de 
minste bekommernis voor redactie, wat erop wijst dat de deken genoegen 
neemt met het overschrijven van ter plaatse genomen inlichtingen. De vraag 
stellen naar de waarde van deze bondige en duidelijke affirmaties is hier 
weer de ernst toetsen van het onderzoek. Aangenomen dat de deken zelf ziet 
dat er drie altaren zijn in een kerk, dat er te Lapscheure geen school wordt 
gehouden, dat hij verneemt dat de pastoor van Beernem geen vespers zingt ; 
maar waar haalde hij dezelfde rustige zekerheid vandaan om te bevestigen 
dat er overal iedere Zondag gepreekt en gecatechiseerd wordt. Stereoticpe 
uitdrukkingen als Schola secundum statuta zijn weinig overtuigend. Verder 
zijn voor verscheidene parochies de kerkmeesters niet verschenen, hoewel 
ze er, zoals overal gebeurde, opgeroepen werden. De zwakke plek is hier 
dus weer, dat de pastoor nog al eens optreedt als enige getuige over zijn 
eigen werk. Niettemin blijken in deze verslagen toch vele gegevens van 
zulke aard te zijn, dat hun objectiviteit door de persoonlijke aanwezigheid 
van de deken kan worden gewaarborgd. 


Een klein schrijfboek van een 10-tal bladen bevat zeer beknopte ver- 
slagen, opgemaakt in 1732 over 16 parochies van het district Aarden- 
burg (23). De naam van de visitator ontbreekt ; weinig punten worden er 
behandeld, waaronder vooral enkele bijzondere aandacht trokken. Met 
kleine varianten luidt het ongeveer overal : pastor non habet nec scit de 
aliquibus pecunüs ad fundationem vel beneficium spectantibus. Als offer- 
gifte pro redemptione captivorum Algertensium (24) is voor Middelburg, 
Lapscheure, Moerkerke en Sijsele een geldsom aangegeven, terwijl de 
overige twaalf hebben : Pastor nil accepit. Dan is er nog het bericht of de 
pastoor er een liber Status animarum op nahoudt, en te S. Jan in Eremo en 


(22) RA 391. Het boek bevat de eigenhandig door de deken geschreven visitaties van 
1715 en van 1716 in 17 parochies van het district (alleen Aardenburg en Asse- 
broek ontbreken). Ingebonden daarbij vinden we 15 inventarissen, 14 door de 
pastoors opgemaakt en ondertekend, deze van Middelburg, op last van De Corte, 
door den «oppercoster» geschreven. De inventaris ontbreekt voor Sint-Joris ten 
Distel en voor Moerkerke, maar de pas benoemde pastoor van Moerkerke beloofde 
er een te maken (Visitatie van 1716). 

(23) RA 392. Het titelopschrift op de kaft luidt: Visitatio Ecclesiarum Districtus 
Ardenburgensis de anno 1732. Het zijn copies in schoonschrift en waarschijnlijk 
verslagen van de deken. Telkens is de datum van het bezoek aangegeven ; deze 
lopen van 26 Mei tot 14 Juli. Is deze deken niet de pastoor van Lembeke ? Het 
is deze parochie die ontbreekt in de lijst. 

(24) Over de Brugse bijdrage tot de vrijkoop van christenslaven uit Noord-Afrika 
cfr P. DECLERCOQ, De Slaven van de « Keyserinne Elisabeth», Kapitein Geselle, 
in Album English, Brugge, 1952, blz. 1-12. 
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S. Joris ten Distel schrijft de visitator : Sacramentum in tabernaculo est 
inter nudos asseres. 


Met de kerkvisitaties van A. Van Vijve komen we in het archipres- 
byteraat van Brugge ; 20 losse bladen bevatten de eigenhandig geschreven 
nota’s van de aartspriester bij of na zijn talrijke bezoeken aan de parochies 
extra muros : Koolkerke, Sint-Michiels, Sint-Pieters op den Dijk, Sinte- 
Kruis en Sint-Andries. De verslagen zijn allen gedateerd en lopen van 1771 
tot 1745 (25). 

Het eerste rapport overloopt een aantal vragen, waarvan de lijst te 
vinden is op een der bladen ; hierin volgt het ongeveer overal dezelfde 
volgorde, en blijft het in een zeer zakelijke trant. In zijn latere bezoeken 
gaat de aandacht van de aartspriester bijna uitsluitend naar de manier 
waarop de pastoors en hun medewerkers hun ambt vervullen, alsook naar 
de levenswijze van de gelovigen. Hij houdt er wel wat veel van superlatieven 
en vindt bij iedere volgende visitatie een nieuw crescendo of een nieuwe 
bijbeltekst om de pastoor op te hemelen. Als we met deze letterkundige 
overdrijvingen voorzichtig zijn, wil dat niet betekenen dat er voor de visitator 
geen redenen zullen geweest zijn om de werkzaamheid en de beminnelijk- 
heid van de priesters te loven ; hij laat immers de getuigen voor deze deug- 
den zelf aan het woord en hij wint ons vertrouwen in zijn waarheidszin 
wanneer hij voor uitzonderingen niet terugschrikt. Zo klaagt hij toch de 
pastoor van S. Andries aan als een minder ijverig man, die spaarzaam is 
met zijn catechismusonderricht en die nog al eens niet helemaal nuchter 
thuiskomt van een uitstapje in de stad (26). Hij mag bij een volgend bezoek 
over deze pastoor niets dan lof horen uit de mond van de kerkmeesters, toch 
bezweert hij hen eens in geweten te antwoorden hoe het thans met de drank- 
zucht van hun herder gesteld is. En al beweren ze dan dat hij zich heel wat 
beterde, toch acht de visitator in 1736 het gedrag van de man weinig stich- 
tend en noemt hij hem de oorzaak ervan, dat de mensen liever naar de abdij 
ter kerke gaan of naar de Kapel van O. L. V. in ’t Boomke trekken (27). 


Het relaas van Van Vijve vraagt omzichtigheid voor de overdrijvingen 


(25) RA 395. De parochies Sint-Andries, Sint-Kruis en Sint-Michiels werden elk 
25 ree Koolkerke 11 maal en Sint-Pieters 10 maal gevisiteerd met schriftelijk 
verslag. 

(26) Ibid, Sint-Andries, 1729 : «in parvulis cathechisandis desidem et rarum, in 
excursionibus ad urbem Brugensem nimis frequentem, et sepiuscule reducem 
potu saltem semi-captum >. 

(27) Ook de kosters van Koolkerke en Sint-Pieters krijgen niet de lof, die hun collega’s 
of opvolgers overvloedig wordt toebedeeld, en worden voor luiheid, drankzucht 
of oneerbaarheid berispt (lbíd. Koolkerke, 1734 ne 1735 ; Sint-Pieters, 1721). 
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van de verhaaltrant, maar het heeft zijn waarde. Het geeft een inzicht in 
de reacties tegen bepaalde misstanden, als bij voorbeeld de betwisting tussen 
de pastoors van S. Gillis, Koolkerke en S. Pieters aangaande de zogenoemde 
«S. Gillishoek » (28), de profanatie van de Zondag door het slafelijk werk 
van de Brugse hoveniers, en de gewone herbergschandalen. Ook vertelt 
hij heel schilderachtig hoe de pastoors en hijzelf het aan boord leggen om 
de lieden aan te pakken en tot beternis te brengen. 


Van het district Damme bleven waardevolle verslagen bewaard van 
de twee dekens Galle en Ryelandt. 

De eerste schrijft zijn visitaties van 1716 over in een net schrijf- 
boek (29), dat 50 bladen telt en achtereenvolgens handelt over de 20 paro- 
chies van zijn dekenij. Na de visitatie van de kerk te Damme volgt boven- 
dien de Status Kenodochii Dammensis. Komen de beschouwingen aangaande 
de materiële toestanden overal vooraan, dan volgen de andere punten niet 
altijd in dezelfde orde. De pastoor, de onderpastoor en de koster, hun ge- 
drag, hun werk en hun inkomen worden voor de ene parochie uitvoeriger 
behandeld dan voor de andere. De deken noteert de namen van de kerk- 
meesters en van de ontvangers van de kerkelijke goederen ; af en toe komt 
er iets bij over hun beheer. Verder vermeldt hij de laatste afsluitingen der 
rekeningen, de broederschappen, de relikwieën, de school. Er is telkens aan- 
dacht voor de lamp voor het Allerheiligste, voor het archivium dat bijna 
overal nog moet worden aangelegd, voor de vroedvrouwen nopens dewelke 
verder moet worden geïnformeerd. Tenslotte geeft deken Galle in de meeste 
visitaties een inventaris van het zilverwerk, de gewaden en de liturgische 


boeken (30). 


(28) Herhaaldelijk klaagt de aartspriester over deze dwaze ruzie. Zijn priesterlijke 
bekommernis blijke uit wat hij in 1745 schrijft, ter gelegenheid van de visitatie 
te Koolkerke : «Cum in eadem visitatione nostra adveniret R. D. Verplancke 
Pastor S. Petri eaque opportunitate sermo incideret de miserando statu appendicis 
S. Aegidii Brugis, dictae S. Gillishouck extra moenia brugensia, continens ut 
aiunt circiter 150 communicantes, qui grex multo tempore imo multis lustris misere 
lupis relinquitur sine pastore, non obstantibus multis nostris et praedecessorum 
nostrorum molitionibus.… ». 

(29) RA 399. De opdracht van de verslagen aan de bisschop geschiedt op de titel- 
bladzijde : « Reverendissimo ac Illustrissimo Domino Henrico Josepho Episcopo 
Brugensi, perpetuo ac haeredetario Flandriae Cancellario etc. Decanus Christiani- 
tatis Dominicus Galle Districtus Dammensis debita cum reverentia ac submissione 
visitationes Eeclesiarum sui praememorati Districtus, factas A° 1716, defert : 
nempe cui potissimum ut supremo Pastori Ovium ipsi commissarum plenaria ac 
perfecta notitia competit ; quibus ut fides habeatur, subscripsi hac 17 Septembris 
1716. D. Galle ». 

(30) Voor Hoeke, Knokke, Ramskapelle en Vlissegem ontbreken deze opsommingen ; 
bij Uitkerke komen ze voor midden in de tekst van het verslag, bij alle overige 
helemaal achteraan. 
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De verslagen van deze man zijn zonder letterkundige ambities, klaar 
en zakelijk. Hij kwam ter plaatse kijken en ondervragen (31). Boven- 
dien geeft hij enigermate blijk van kritische zin ; hij is voorzichtig met de 
relikwieën te Zuienkerke en Dudzele en wenst dat ze door de bisschop zou- 
den worden onderzocht. Over de vroedvrouwen spreekt hij zich niet dik- 
wijls uit of ze gezworen en goedgekeurd zijn. Elders nog bewijst hij niet 
altijd onmiddellijk geloof te hechten aan wat hem wordt meegedeeld ; de 
jaarlijkse inkomsten van de pastoor te Blankenberge lopen alles samen niet 
hoger op dan 59 ponden groot, zo zegt de pastoor zelf, maar de deken voegt 
er toch aan toe dat het wel wat meer zal zijn (32). 

Deken Galle heeft zijn werk ernstig opgenomen en er de nodige zorg 
aan besteed ; dit laat toe zijn verslagen zeer waardevol te noemen. 

Ook B. A. Ryelandt, pastoor te Lissewege, deken van het district 
Damme, heeft zijn bisschop een verzorgd verslagboek aangeboden voor het 
jaar 1764 (33). 

Opvallend is hier een zelfde indeling in elk verslag, en wel deze van 
de vragenlijst van Mgr de Castillion (34). De titels van dit questionnarium 
komen woordelijk terug en op enkele uitzonderingen na schijnt de deken 
systematisch deze vragen te hebben beantwoord. Dit is reeds van aard om 
aan te tonen dat de visitator zijn werk ruim heeft opgevat en een rijke 
documentatie heeft verzameld. 

De stijl van de verslagen is zeer onpersoonlijk ; in de antwoorden 
zijn steeds dezelfde termen en uitdrukkingen gebruikt als in de vragen. 
Overigens schijnt de deken nauwelijks meer te doen dan op te schrijven 
wat anderen hem voorzeggen, zonder evenwel te vermelden wie die anderen 
zijn. Zo zijn de mededelingen over het gedrag van de pastoor in zeer alge- 
mene bewoordingen gehouden, en niets wijst er op waar de inlichtingen 
wel kunnen zijn ingewonnen. 


(31) Typisch zijn de opschriften hoven de verslagen zoals bv. : Status Ecclesiae de 
Bredene formatus ex visis et auditis in eius visitatione A° 1716. 

(32) RA 399, Blankenberge. «sed post diligens examen puto quod aliquid pluris 
invenitur computui addendo accidentalia ». 

(33) RA 400, Het titelblad draagt volgend opschrift : Status viginti ecclesiarum paro- 
chialium et aliorum piorum locorum sub districtu dammensi sitorum.…. per B. A. 
Ryelandt.… Decanum secundum visitationem habitam anno 1764, Het telt 98 blz. 
en bevat de visitaties van alle parochies van het district, alsook van het hospitaal 
te Damme. In dit laatste gaat het over de toestand van de kapel, over de statuten, 
de bezittingen, de rekeningen ; er is een opsomming van de namen en van de 
bezigheden van elk der zusters, en ook een reeks van vragen en antwoorden waar- 
mee de deken een postulante heeft gescrutineerd enkele tijd voor de kledings- 
ceremonie. 


(34) Cf. blz. … 
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Men houde hier dus weer rekening met de aard van de behandelde stof 
en met de mogelijkheid dat de pastoor zelf de enige getuige is over zijn 
eigen werk ; voor de rest zijn de berichten aangaande het kerkmeubilair 
en materiële toestanden interessant en meer betrouwbaar. 

In 1771 verzamelde Ryelandt nog enkele korte aantekeningen over elke 
parochie van zijn district (35). Na een goed getuigenis over de pastoor en 
de onderpastoor, een opgave van het aantal communicanten, volgt de ver- 
melding van de aanwinsten in de kerk en van de nodige reparaties ; als 
slot volgen telkens de afsluitingen van en soms enkele bedenkingen over de 
rekeningen (36). 


Voor het district Gistel zijn de rapporten van 1716 weinig belang- 
rijk (37) ; ze zijn niet ondertekend, betrekkelijk kort van stof en lopen 
slechts over 10 parochies (38). De aanwinst van enkele vaststaande gegevens 
laat echter niet toe ze helemaal onbeduidend te noemen. 

Vollediger zijn de in 1789 opgestelde visitaties van Ph. J. Asseman, 
vice-deken van hetzelfde district Gistel en pastoor te Zande (39). De net 
geschreven verslagen zijn verzameld in een boek, dat toch onvoltooid ge- 
bleven is door het afbreken van de tekst na de eerste zin van de visitatie te 
Schore ; deze parochie kwam het laatst aan de beurt, zodat de 19 andere 
alle in het rapport voorkomen. 

Ieder verslag is ingedeeld volgens de 6 opschriften van het hoger ver- 
meld bisschoppelijk questionnarium van 1745 ; Asseman volgt deze vragen 
niet zo nauwgezet als Ryelandt, maar maakt een behoorlijk samenhangend 
opstel, waarin de bijzonderste punten volgens het schema van deze vragen: 
lijst worden behandeld. 

Onmiddellijk valt het op dat de visitator vooral open oog heeft voor 
de materiële tekorten ; overal weet hij iets aan te merken : een missaal dat 


(35) RA 401: Status omnium respectivarum Ecelesiarum sub districtu Dammensi 
sitarum collectus a B. A. Ryelandt ibidem Christianitatis Decano, secundum visi- 
tationem anni 1771. Het boek bevat 14 bladen ; 22 blz. zijn er beschreven. 

(36) De deken verwijst naar een bisschoppelijke visitatie van het jaar tevoren : « Notan- 
dum quod in hac visitatione tantum ea recensentur quae post visitationem Illustris- 
simi Domini anno praecedenti factam sunt adiecta, mutata vel mutanda >». 

(37) RA 402. 

(38) Elk verslag begint met eenzelfde formule : « Anno Domini 1716 Aprilis 20a visitavi 
Ececlesiam parochialem de Moere». De andere parochies zijn in chronologische 
volgorde : Slijpe, Middelkerke en Wilskerke, Lombartzijde en Westende, Sint- 
Pieterskapelle, Stuivekenskerke, Eernegem, Koekelare. 

(39) RA 403: Acta visitationis Ecclesiarum, sacellorum etc. districtus Ghistellensis, 
habitae per Ph. J. Asseman eiusdem vicedecanum, pastorem in Zande, anno 
Domini 1789, 
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“moet worden ingebonden (40), een slot dat ontbreekt (41), een tabernakel 
dat aan de achterkant veiliger dient gesloten (42), een kelk of een pateen 
die opnieuw moet verguld worden (43). 

Daarentegen is het bij de opgaven zowel van pastorele inkomsten als 
van kerk- en disrekeningen niet uitzonderlijk dat de plaats voor de getallen 
opengebleven is. Ook het kapittel over de werkzaamheid van de clerus. is 
eerder karig toebedeeld en het getuigenis aangaande hun ijver, dat overigens 
riogal gunstig is, blijft toch steeds bij de eenvormige formule dat de pastoor 
of de onderpastoor zijn ambt goed vervult. 

Kortom, de rapporten van Asseman bevatten, naast de vele berichten, 
die blijkbaar van een betrouwbaar getuige komen, heel wat waarbij we de 
nodige nuancering missen ; steeds opnieuw wordt de vraag gesteld naar 
de bronnen van de visitator, en wanneer daarover in het verslag zelf weinig 
licht opgaat, moge dit ons weer tot een zekere omzichtigheid aanmanen. 


_ De overige districten zijn minder te verkennen in de voorhanden 
visitaties (44). 

Voor Oudenburg vonden we enkel een schrijfboekje met amper zeven 
bladzijden beknopte aantekeningen van de hand van deken Demeulenaere ; 
het zijn rapporten van het jaar 1774 over elf van zijn parochies (45). Hij 
noteert de namen van de pastoor en de onderpastoor, de duur van hun 
residentie, meestal ook de toestand van enkele van de kerkbenodigdheden en 
van de rekeningen. Te Oudenburg vermeldt hij de heelmeester als enige 
parochiaan die, spijts veelvuldige vermaningen, aan zijn paasplicht te kort 
komt ; te Mariakerke heeft hij het over het dansen in de herberg « den 
lesten stuyver»; te Westkerke klaagt de koster erover dat iemand een 
avondschool openhoudt zonder bijzondere vergunning. 

De geringe berichten van deze deken, vooral over materiële aanwinsten 
en nog te verhelpen tekorten, schijnen van een betrouwbaar getuige te 
komen ; waarschijnlijk zijn het aanvullingen op vroegere meer uitgebreide 
verslagen. 


(40) Gistel, Zevekote, Bovekerke. 

(41) Eernegem. 

(42) S. Pieterskapelle. 

(43) Passim. 

(44) -Voorhanden in het fonds van het Rijksarchief te Brugge. Intussen meldde E. H. 
J. Pollet uitgebreide visitaties van de hand van deken P. F. Valcke, pastoor te 
Rumbeke. Ze lopen over de jaren 1748 en volgende, behandelen het district 
Roeselare, en zijn bewaard in het decanaal archief aldaar. Ongetwijfeld zijn op 
andere plaatsen nog meer dergelijke geschriften te ontdekken. 

(45) RA 407 : Visitationis decanales habitae in districtu Oudenburgensi anno 1774» 
Bekegem en Zerkegem ontbreken. 
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Ook in het district Roeselare zijn we aangewezen op karige berichten 
van de hand van N. De Lasalle, pastoor-deken te Roeselare. In 1736 bezocht 
hij de parochies van zijn dekenij en de weinige aantekeningen daarnopens 
beslaan slechts zes bladzijden (46). Ze worden gevolgd door een brief aan 
de bisschop gericht, waarin hij ten beste spreekt voor drie priesters die te 
Roeselare wonen en op een benoeming wachten, alsook een plaats vraagt 
vòor een ander priester, waarvan hij getuigt dat hij tot inkeer is gekomen. 

In de visitaties geeft hij-zonder bijzonderheden een goed getuigenis 
over de geestelijkheid, noteert de toestand van het pastoriegebouw alsook 
wie tot de reparaties gehouden is ; ook wordt vermeld of hij al dan niet 
van de pastoor de inventaris heeft ontvangen (47). 

Van dezelfde De Lasalle zijn breedvoerige rapporten voorhanden over 
verschillende visitaties gehouden in de parochie Rumbeke van 1709 tot 
1715 (48). Het bevat de gewone rubrieken van een decanale visitatie en 
het onderzoek blijkt degelijk te zijn. Hij onderhandelt met de koster over 
herstellingswerken aan de kerk, gelast de pastoor de school te bezoeken en 
ervoor te zorgen dat de meester er zich beter om zou beijveren, hij zegt zelf 
op inspectie te zullen komen. De aanwezige graaf is met het decanale bezoek 
op de parochie ingenomen en vraagt in Oekene hetzelfde te doen. 

Uit détails over het kunstig tabernakel, het retabelschilderij en de 
meisjesschool is duidelijk dat we voor een verslaggever staan die de zaken 
van naderbij heeft bekeken en die we een ijverig visitator mogen noemen. 
Voor de overige parochies zullen heel zeker door deken De Lasalle ook 
uitvoeriger verslagen zijn opgemaakt (49). 

Tenslotte werd het district Torhout bezocht in 1755 door deken Daems, 
pastoor te Oostkamp (50). Voor elke parochie (51) is het verslag op een 
los dubbel blad door de deken eigenhandig geschreven, gedateerd en onder- 
tekend. Tedere visitatie behelst achtereenvolgens : de Personis, de Ecelesia, 
de bonis et reditibus, de Officio Divino. 

Daems maakt geen opstel, en de zakelijke opsommingen, waarop deze 
verslagen neerkomen, wijzen op een belangloos ooggetuige. 


(46) RA 409. ï 

(47) Twee keren verwijst de auteur naar vroegere visitaties : te Rumbeke naar deze 
van 1734, te Oekene naar deze van 1710. 

(48) RA 409: Status Ecclesiae Parochialis in Rumbeke iuxta visitationem factam 
9 Septembris 1709 per me infrascriptum N. de Lasalle en Status Ecclesiae Paro- 
chialis de Rumbeke ex variis visitationibus ac ultima 4a Februarii 1715. 

(49) Cfr ook nota 44. 

(50) RA 413. Á 

(51) Oostkamp, waar Daems zelf pastoor:is, cen Loppem ontbreken. -— ©: 
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We eindigen onze rondgang bij deze kerkvisitators en besluiten dat 
hier besproken verslagen voor de geschiedenis een schat mogen genoemd 


worden. Ongetwijfeld is, zoals we reeds opmerkten, niet alles even waarde- 
vol, maar de nauwgezetheid waarmee zoveel werd opgetekend zal toelaten het 
parochiaal leven van de XVIII® eeuw van dichtbij te leren kennen. 


Groot Seminarie, J. VAN EEGHEM. 


Brugge. 


VRAGENLIJST DOOR MGR de CASTILLION AAN ZIJN 
PASTOORS VOORGELEGD. * 


STATUS ECCLESIAE PAROCHIALIS..… 


Loeci de... in visitatione instituta die... mensis... anno… 


TITULUS PRIMUS : DE PAROCHIA. 


Is 


6. 


Parochia quantum distet a civitate Brugensi, et quaenam sit eius exten- 
sio, et sub quo sita sit territorio ? 


„ An praeter Ecclesiam Parochialem alia complectitur Loca Sacra ? 
. Quis Dominus Temporalis Parochiae, et quales praetendat Prae- 


eminentias ? 


„ An nullae in Parochia sint tabernae, vel loca, in quibus celebrantur 


conventicula ? 


„ An Dominicis et Festis tempore Divini Officii pateant aliquae popinae 


potitantibus ? 
An aliquando in altam noctem ibidem non potitatur ? 


TITULUS SECUNDUS : DE PERSONIS. 


1. 


EN 


#* Bijlage Cfr blz. 21 : De bisschoppeljke visitaties. 


Pastor quis, cuias, cuius aetatis, an Proprietarius, vel Deservitor, a 
quo tempore, et a quo habuerit collationem, an habeat alia Beneficia 
vel Deservituras ? 


„ Ân sit Vicepastor, an beneficiatus, quis sit, a quo tempore, a quo appro- 


batus, ad quod tempus admissus, et quibus sit moribus ? 


„ Àd quae onera teneatur Vicepastor, an catechiset, vel concionetur ? 
‚ Quot in Parochia sint Communicantes ? 
„ An omnes satisfecerint Praecepto Communionis Paschalis ? 
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10. 


Np 


An nulli inter illos sint malae famae, vel de quibus habeatur sinistra 
suspicio ? 

An nullus vacet Exorcismis, vel aliunde adveniat, ut illos adhibeat ? 
Quis sit Custos, an proprietarius, an vero mercenarius, a quo constitua- 
tur, an bene fungatur suo munere ? An doceat parvulos orthographiam, 
quibus utatur libris, an fecerit professionem fidei, an Pastor loci scho- 
lam eius debite visitet ? 

Quis praesentat ad Curam ? 

An aliquae in Parochia sint Obstetrices et quales, an legitime admissae 
et examinatae circa formam, modum et materiam Baptismi, et a quo, 
an emiserint professionem fidei ? 


TITULUS TERTIUS : DE ECCLESIA ET EIUS ORNATU. 


1 
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3. 
4, 
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11. 


12. 


13, 
14. 


In cuius Sancti honorem Eeclesia sit dedicata, an consecrata vel recon- 
ciliata, quando et a quo ? 

An bene sarta tecta quoad muros, fulcra, fenestras, pavimentum, cana- 
les et his similia ? 

Quis teneatur ad reparationes ? 

Quot, et quae in Ecclesia sint Altaria, an omnia consecrata, quibus 
Sanctis adscripta, et omnia tectis obducta ? 

Qualem Ecclesia habet sedem concionatoriam ? 

Quales sint Imagines pictae vel sculptae, an nullae mutilae vel deformes ? 
An Ecclesia sit circumdata Coemeterio clauso, benedicto, quando et a 
quo, an ossa defunctorum religiose sint collocata ? 

An sit consitum arboribus, an iumenta et vaccae non depascantur gra- 
mina, an nundinarum tempore merces in eo divendantur ? 

An contineat locum separatum inhumandis parvulis ante susceptum 
Baptisma defunctis ? 


„ An turris sit instructa campanis, et quot, an sint benedictae, cuius 


impensis procuratae, vel procurandae, quales sint inscriptiones cam- 
panis infusae ? 

An sit in Ecclesia Sacrarium probe munitum ad conservanda ornamenta 
et vasa sacra, an armarium includendis computibus et documentis ad 
Ecclesiam, Mensam pauperum, et ad alias pias Fundationes spectan- 
tibus ? 

Quis teneatur ad procuranda Ecclesiae ornamenta, quaenam et qualia 
modo sint ? 

An tabernaculum secure clausum, nitidum et omni re profana vacuum ? 
An sit lampas ante tabernaculum, et cuius expensis ? 


15. 
16. 


17. 


18. 


19; 
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An Sacra Olea debite et sub sera serveniur ? 

Quot et qualia Confessionalia. An cancelli non disrupti, et an bene 
clausi ? 

An in Ecclesia sit Baptisterium secure clausum, et in illo Fons Baptis- 
malis sera munitus, et tectus contra illapsum sordium, an ex illius aqua 
numquam alicui quid detur pro pharmaco, aut alia re ? 

Quaenam Ecclesia habeat vasa sacra ? 

Quaenam pariter habeat iocalia ? 


An sint vexilla, crux pro processionibus, vas-aquae benedictae, an 


thuribulum cum navicula ? 


TITULUS QUARTUS : DE BONIS, FUNDATIONIBUS ET REDITIBUS. 


Is 


Si 


Quinam sint Decimatores, et an Pastor habeat ius colligendi decimas, 
quas et quales, an etiam novales ? 


. Quis recipiat oblationes, et qui earum usus ? 
.-Qualem Pastor habeat Competentiam, in quibus illa consistat, et quis 


eius sit valor ? 

An per se fructus Curae suae elocet, et-recipiat ? 

An habeat Domum Pastoralem, an sarta tecta, et ad cuius onus ? 

An bona Pastoratus sint gravata aliquibus reditibus ex pecunia levata, 
et quibus, an in perpetuum, an ad tempus, et cuius authoritate ; an illis 
debite satisfiat ? 

An aliqua bona sint alienata, quando et quibus conditionibus, cuius 
authoritate, an pecuniae illae debite sint applicatae, quae ex ista aliena- 
tione sunt procreatae ? 

An Pastor habeat pensiones activas vel passivas ? An habeat aliquas 
terras, quibus conditionibus illas elocet, in quantum temporis, an fines 
descripti, an arbores caesae ? 


„ An Vicepastor habeat certos fructus, bona aut reditus, quos et quales ? 


An vero pensionem a Pastore, Parochia, Decimatore, Bae gen ali- 
unde et quantum ? 


‚ Idem de Custode ? 


„ An Vicepastor et Custos habeant domos proprias suis officiis, an easdem 


inhabitent, an sartae tectae, an solvant onera realia illis incumbentia ? 


. An Pastor observet taxam iurium pastoralium per IÌlustrissimum Domi- 


num et DD. Franconatenses anno 1725 decretam ? 


„ An pro pauperibus sepeliendis solvatur e Mensa S. Spiritus ? 
„ An solvantur iura Fabricae pro iis qui sepeliuntur in Ecclesia. et quae ? 
‚ Ad quam summam quotannis ascendant bona Fabricae, et eius onera ? 


en 
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26. 


27 


28. 
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30. 
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32. 
33. 
34. 
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Idem de Mensa pauperum ? 

Idem de Confraternitatibus ? 

Idem de aliis Fundationibus ? 

Quantum Pastor habeat annue ex Fundationibus, quae sunt ad onus 
Fabricae ? 

Idem de Mensa pauperum ? 

Idem de Confraternitatibus ? 

Idem de aliis Fundationibus ? 

Item quantum habeat annue a Parochia et in quem finem ? 

Quibus reditibus passivis graventur Fabrica, Mensa S. Spiritus, aut 
aliae piae Fundationes ? 

Quoties renoventur praefecti Fabricae, Mensae etc, quot constituantur, 
et a quibus, an exacte fungantur suo munere, an in eorum renovatione 
audiatur D. Pastor ? 

An bona illarum elocentur communi manu, publice et plus offerentibus, 
et ad quod tempus ? 

An praedictorum bonorum tam Pastoralium, Vicepastoralium, Fabricae, 
Mensae et aliarum piarum Fundationum, sit aliquod registrum, in quo 
singula bona sint specifice designata, cum annotatione limitum et hypo- 
thecarum ? 

Quis registra illa servet, et a quo tempore renovata ? 

Quoties reddantur computus Fabricae, Mensae et aliarum Fundationum, 
et quis audiat, an clausurae eorumdem debite purgentur ? 

Quis praesens status Computus Ecclesiae ? 

Quis Mensae pauperum ? 

Quis aliarum piarum Fundationum ? 

An in illis computibus idem semper observetur ordo ? 

An Parochiani e turri, vel tecto Ecclesiae iaculentur psittacum, ali 


_quando edant ludos theatrales in Coemeterio ? 


TITULUS QUINTUS : DE OFFICIO DIVINO ET PASTORALI. 


„ An Pastor recitet et observet Officium Romanum ? 
. Án teneatur ex fundatione aut conventione certis diebus canere e Missas 


Votivas vel Laudes Vespertinas aut quid simile ? 

An fiat Processio de Venerabili, an etiam aliae certis diebus anni, quae 
et quibus, quid in illis circumferatur ? 
An Pastor aliquando patiatur ut ignotus Sacerdos divina celebret sine 
exhibitione consensus Illustrissimi Domini ? 

An certa observetur hora, qua decantetur Missa, et Habentas Enon 


13. 


14. 
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18. 
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diebus Dominicis et Festis, an Pastor concionetur per se, an frequenter 
celebret et confessiones excipiat, an etiam catechiset, et quo utatur 


Catechismo, an Dominicis et Festis a prandio decantentur Vesperae et 
Laudes ? 


„ An Mendicantes habeant certas stationes, qui, et quas, cuius sint Ordinis 


et quales moribus, an legitime admissi et approbati ? 
An Pastor habeat facultatem exorcizandi, aut absolvendi a casibus reser- 
vatis, quando eam acceperit et a quo ? 


. An Baptismo Patrinum adhibeat et Matrinam, an baptizet aliquando 


extra periculum in mora, sine nominis impositione et coeremoniis, an 
ultra biduum aliquando differatur Baptismus ? 

An ornatus stola excipiat confessiones, an publice, an in Sacristia audiat 
personas alterius sexus, aut ab anteriore parte confessionalis, an non 
inquirat in nomina paenitentium et complicum ? 


„ An SS. Eucharistiae Sacramentum publice deferatur ad aegrotos, an 


decenter et cum lumine, an aliquando fiat administratio generalis ? 


. An frequenter visitet aegrotos, an-quantum potest assistat moribundis ? 
. An in administratione Sacramentorum alio utatur Pastorali, quam 


Mechliniensi et an adhibeat omnes Coeremonias et Preces ibidem prae- 
scriptas ? 

An desponsandorum vel Matrimonio iungendorum consensum exquirat 
in praesentia utriusque contrahentis et testium, an diligenter inquirat 
utrum nullum subsit impedimentum canonicum, an impediat cohabita- 
tionem Sponsorum ante Matrimonium ? 

An Pastoris culpa nullus sine extremis Sacramentis obierit ? 

An quotannis parvulos statuto tempore instruat ad primam Commu- 
nionem ? ô 

An nullos admittat extraneos, ad Parochiam suam divertentes animo 
ibidem permanendi, nisi visis prius testimonialibus, et sciat, quod ultimo 
Paschate satisfecerint Ecclesiae praecepto ? 

An Pastor habeat Bibliothecam muneri suo sufficientem, et speciatim, 
an habeat Biblia Sacra, Concilium Tridentinum, Catechismum Roma- 
num, Synodos Mechlinienses et Brugenses, Interpretem aliquem Scrip- 
turae Sacrae et quem, Authorem aliquem Theologiae Scholasticae et 
quem, aliquem Concionatorem, et quem, an sit assiduus in illis persol- 
vendis ? 

An nullos habeat libros prohibitos, vel alios malae notae ? 

An nullos sciat in Parochia, qui legant Biblia, vel libros suspectos ? 
Quos et quales Pastor habeat domesticos, an nullos sinistrae famae ? 


21. 
22. 
23. 
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30. 
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An inter suos agat et vivat pacifice ? 

An spectabilis sit vita et commendabilis moribus ? 

An parvuli bene instructi, praecipue pro prima Communione ? 

An exacta sint Registra Baptizatorum, Contrahentium Matrimonium ac 
Defunctorum, an nulla in iis confusio, an integra, a quo tempore sint 
incepta, an legitimi distinguantur ab illegitimis, an ratione illegitimorum 
notetur nomen illius, qui infantem detulit ? 

An in Registris Matrimonialibus fiat nota Sponsaliorum cum Testibus 
et data, an serventur Registra duplicata ? 

An Pastor contracta sponsalia de consensu partium aliquando dirimat ? 
An Pastor patiatur, ut susceptor, susceptrix, vel parens, aliive cum 
infante recens baptizato ad tabernas potorias potandi causa accedant ? 
An custodientes animalia, et qui alias non ita saepe frequentare sinun- 
tur Ecclesiam privatim domi ipsorum, in campis, aut alibi, ubi oppor- 
tunum duxerit, instruat circumeundo aliguando eum in finem Paro- 
chiam ? 

An Pastor diebus Dominicis, dies Festos et leiunia, ante vel post con- 
cionem populo suo annuntiat ? 

An Pastor habeat Manuale in quo describat statum animarum Curae 
suae subditarum ? 


TITULUS SEXTUS: DE CONFRATERNITATIBUS, INDULGENTIIS, 


1. 
2. 
3. 
4, 


J. 
6. 


RELIQUIIS ET BENEFICIHS IBIDEM FUNDATIS,. 


Quaenam sint Confraternitates, an debite, et cuius authoritate erectae ? 
Quaenam Indulgentiae ? 

Quaenam Reliquiae Sanctorum ? 

Quaenam praeterea in Ecclesia sint fundata Beneficia ? Quinam ea 
possident ? 

Quinam eorum fructus, et quaenam onera ? 

An his oneribus debite satisfiat ? 


„Mliscellanea 


DE PAUSEN VAN AVIGNON (1305-1378) (1). 


Vestiging en verblijf te Avignon. 


De pausen der XIIe en XIlle eeuw hadden onder druk van de politieke 
omstandigheden meermaals de heilige stede tijdelijk moeten verlaten. De 
anarchie in het verdeelde Italië, de oplopendheid van de Romeinse bevolking, 
de steeds dreigende moeilijkheden met het Duitse Rijk noodzaakten er hen 
herhaaldelijk toe. Van 1100 tot 1304 was de pauselijke zetel te samen 122 
jaar buiten Rome gevestigd geweest. Ook Franse steden hadden reeds een 
paus binnen hun muren ontvangen en het pausdom had met opzet het graaf- 
schap Venaissin als mogelijk toevluchtsoord in bezit genomen. Het was dus 
niet zo uitzonderlijk, dat in 1309 Clemens V zich voorlopig in Avignon ging 
vestigen, een onbeduidende Napolitaanse bezitting dicht bij het pauselijk 
graafschap gelegen en slechts door de Rhône van het Franse koninkrijk 
gescheiden. 

Uitzonderlijk en betekenisvol werd het, wanneer dit voorlopig verblijf, 
hoewel aanvankelijk als dusdanig bedoeld, tot een vaste pausenstad uit- 
groeide en verschillende pausen naëen de terugkeer naar Rome onmogelijk 
of onwenselijk achtten. Clemens V (1305-1314) brak zijn belofte, onmid- 
dellijk na zijn kroning naar Rome te zullen terugkeren ; nadien heeft de 
troebele toestand te Rome en zijn eigen ziekte hem definitief van dit plan 
doen afzien. Johannes XXII (1316-1334) blijft zich wel aan de Italiaanse 
toestanden. interesseren en stuurt troepen, om er de pauselijke rechten te 
verdedigen ; een terugkeer schijnt niet uitgesloten. Maar hij is het toch, 
die de Curie van Avignon organiseert en er aan het pauselijk verblijf een 
definitief karakter verleent. Benedictus XII (1334-1342) en Clemens VI 
(1342-1352) voelden zich thuis in Avignon en zegden praktisch vaarwel aan 
de hoop op terugkeer. Maar des te heviger begonnen de klachten te klinken, 
die tegen Avignon werden gericht, vooral uit Italië. De volgende pausen 


(1) Cfr G. MOLLAT, Les Papes d’Avignon (1305-1378), Parijs, 1950 ; DE JONG, 
Handboek der Kerkgeschiedenis, dl. II, 1947, blz. 343 vlg. ; G. SCHNUERER, 
Kerk en Beschaving in de Middeleeuwen, dl. III, 1950, blz. 113 vlg. ; DANIEL- 
ROPS, P'Eglise de la Cathédrale et de la Croisade, 1952, blz. 721 vlg. ; G. DE 
PLINVAL-R. PITTET, Geschiedenis der Kerk, dl. II, 1949, blz. 237 vlg. 
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hebben dan ook ernstige plannen beraamd, doch meteen de moeilijkheden 
ter uitvoering ondervonden, die niet slechts van Italiaanse zijde, doch vooral 
van de pauselijke omgeving zelf voortkwamen. Innocentius VI (1352-1362) 
laat zijn beste generaal, de befaamde Albornoz, in Italië aan het werk gaan, 
om er de nodige rust voor een mogelijke terugkeer gewapenderhand te 
vestigen. Urbanus V (1362-1370) doet een energieke poging, bereikt Rome, 
maar er ontstaat een dusdanige verwarring, dat hij het onverantwoordelijk 
acht een volgend conclaaf in deze omstandigheden te laten plaatsgrijpen. 
Hij sterft twee maanden na zijn terugkeer te Avignon. Zijn opvolger 
Gregorius XI (1370-1378), een beslist man en groot diplomaat, zal na een 
minutieuse voorbereiding de definitieve stap zetten en voor goed naar Rome 
terugkeren. Maar, hoe zwaar de nalatenschap van Avignon blijft doorwegen, 
blijkt pas, wanneer bij zijn opvolging het noodlottig Westers Schisma 
(1378-1417) losbreekt, dat een ware ramp wordt voor de christenheid. 


Schaduwzijden. 


1) Politieke afhankelijkheid van Frankrijk. 


Des te ernstiger was de beslissing van Clemens V zich te Avignon te 
vestigen, daar ze plaats greep onmiddellijk na het gebeuren van Anagni (2) 
en werd doorgevoerd door een Paus die van vergaande toegeeflijkheid blijk 
gaf jegens de Franse koning, wiens expliciete toestemming bij zijn keuze 
was vereist geweest. Frankrijk was toch de groeiende mogendheid in Europa, 
die in de persoon van Bonifacius VIII het pausdom zo fel had vernederd 
en duidelijk plannen koesterde om steeds meer macht over de pauselijke 
Curie te vestigen. Hij bracht het pausdom op een gevaarlijk pad, door het 
zo nauw aan het lot van dit land te verknopen. Clemens VI heeft op dit 
gebied ongetwijfeld van een beklagenswaardige zwakheid blijk gegeven. 
Het onmiddellijk afzien van zijn plan zich i in een Duitse stad te laten kronen 
en dan naar Rome terug te keren, was reeds een duidelijk teken : Vienne 
moest wijken voor Lyon en de Franse aangelegenheden schenen hem te 
dringend om reeds de pausenstad te vervoegen. Onmiddellijk werden negen 
kardinalen gecreëerd, allen Fransen, wat de Franse overmacht in het College 
voor langen tijd verzekerde. De Franse koning was aan al deze gebeurte- 
nissen niet vreemd. De gezanten uit Parijs bleken telkens de paus als het 
ware te fascineren, zodat zijn soms spontane reactie tegen de koninklijke 
plannen steeds in uiteindelijke kapitulatie overging. Zo verliep het in twee 
belangrijke pauselijke toegevingen : de opheffing der Tempeliersorde en 


(2) Cfr Coll. Gand., 1953, fasc. 4, blz. 338 vlg. 
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het posthume proces van de Franse koning tegen Bonifacius VIII. De paus 
was op de hoogte van de koninklijke bedoelingen : de Tempeliersorde van 
allerlei misdrijven beschuldigen, met behulp van de inquisitie de nodige | 
bekentenissen afdwingen, om uiteindelijk haar grote schatten te kunnen _ 
inpalmen. Clemens V heeft wel de zaak aan een eigen pauselijk gerecht | 
getrokken en ten slotte zelf de orde opgeheven, niet als « schuldig » maar 
als « ongeschikt ». Ondertussen echter voerde de Franse koning zijn plan- 
nen door. Wel kon Clemens ook het openlijk onderzoek tegen zijn voor- 
ganger doen intrekken, maar de totale vrijspraak van de geweldenaars van 
Anagni was in Franse ogen een onrechtstreekse veroordeling van Boni- 
facius VIII (3). 

De inzet van het pausschap te Avignon was een fatale verknechting aan 
Frankrijk. Weliswaar hebben de opvolgers van Clemens V een zelfstandige 
politiek gevoerd tegenover de Franse koning, zodat zij niet meer van slaafse 
onderdanigheid kunnen beschuldigd worden. Maar toch bleven de Franse 
aangelegenheden een eerste plaats bekleden in de pauselijke politiek : bevat 
het archief der pauselijke kanselarij van Avignon niet evenveel stukken 
betreffende het Franse koninkrijk alleen, als voor de rest der christenheid ? 
Welke ook de houding was der volgende pauzen, zij waren steeds omgeven 
door een totaal verfranste hofhouding. Al de pauzen van Avignon hebben 
de Curie aan de Franse invloed overgeleverd : op 134 kardinalen die 
tussen 1305 en 1376 werden gecreëerd, fungeren niet minder dan 113 
Fransen. Familieleden en vrienden van paus en kardinalen stromen de 
Curie binnen en bezetten de hoge ambten. Is het te verwonderen, dat 
een Urbanus V, een Benedictus XI de meeste tegenstand van een dergelijke 
omgeving zullen ondervinden, wanneer zij er ernstig aan denken naar Rome 
terug te keren ? En wat zal het worden, wanneer een dergelijke hofhouding 
in het reeds woelige Rome aankomt ? Al hebben de Italiaanse en Duitse 
kroniekschrijvers de rechtstreekse verslaving der Avignon-pausen aan de 
Franse koning zeker fel overdreven, de verfransing der pauselijke Curie 
blijft een hoofdreden van het zolange verblijf buiten Rome en van de on- 
overkomelijke moeilijkheden bij de terugkeer. 


2) Centralisatie, prebendenstelsel, fiscalisatie. 


Veelvuldig zijn de klachten over de geldzucht der Curie, in deze tijd. 
Er was veel geld nodig te Avignon. Een nieuwe pauselijke hofhouding moest 


(3) Voor uitvoeriger behandeling van beide kwesties, zie de hoger aangegeven bibli- 
ographie. 
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worden uitgebouwd, de pauselijke politiek in Italië en Duitsland vergde 
enorme sommen, de ernstige missioneringspogingen en de kruistochten tegen 
de Turken niet minder. Daarbij was er een fel georganiseerde armenzorg 
ingericht, die jaarlijks een belangrijk budget opslorpte. Met dit alles moet 
rekening gehouden worden, vooraleer een definitief oordeel uit te spreken. 
Het was ook de tijd dat de geldhandel volop de ruilhandel begon te ver- 
vangen en het bankwezen ontstond. Het pauselijk hof van Avignon, was 
een der eerste hoven van Europa, waar de finantiële ordening zo stevig 
werd uitgebouwd en waar de dienaren en organen in geld en niet meer in 
natura werden betaald. De directe belasting der kerkelijke goederen en 
ambten door het centraal kerkelijk gezag was ook niets nieuws. Te Avignon 
werd het fiscale stelsel echter voor het eerst op vaste voet georganiseerd 
en sterk opgedreven. Johannes XXII, die op 72 jarige ouderdom het kerke- 
lijk bestuur in handen nam, heeft vooral tot dit doel zijn uitzonderlijk 
bestuurstalent en zijn onverzettelijke strengheid met succes ingezet. Deze 
fiscale organisatie heeft ongetwijfeld de pauselijke macht en politiek ge- 
steund, het geestelijk welzijn van de kerk is er echter fel door geschaad. 


Het middeleeuws prebendenstelsel, dat reeds misbruiken kende, onder- 
ging er een nefaste invloed van en leidde tot een gevaarlijke ontwaarding 
van het geestelijk ambt. Meer dan ooit te voren gaat de pauselijke Curie 
zich door « pauselijke reservatie» het benoemingsrecht van kerkelijke 
beneficiën toeëigenen. Dit recht was niet nieuw en het was oorspronkelijk 
door apostolische bekommernis ingegeven : belangrijke benoemingen als 
deze van bisschoppen en abten vrijwaren tegen misbruiken in het plaatselijk 
verkiezingstelsel, onbekwame en onwaardige kandidaten van belangrijke 
kerkelijke ambten weren, de kerkelijke macht versterken in de pauselijk 
vijandige landen, door een episcopaat te scheppen, waarop men kon 
rekenen. Maar de brede uitbreiding van dit gebruik te Avignon laat duide- 
lijk blijken, dat fiscale beweegredenen op de eerste plaats meespeelden, 
waarbij de oorspronkelijke bedoeling van deze reservatie praktisch verloren 


‚ging. De benoemingen vormden de belangrijkste bron van inkomsten : bij 


verlening van een bisdom of abdij moesten de zogenaamde « servitia com- 
munia », bestemd voor paus en kardinalen, en de « servitia minuta » voor 
de curiale ambtenaren worden afbetaald. Lagere prebenden waren aan de 
«annaten » onderworpen, een benoemingsrecht dat ongeveer de opbrengst 
van het eerste jaar der prebende besloeg. Deze pauselijkse taksen waren 
somtijds zo hoog, dat bisdommen of abdijen er na herhaalde vacatuur aan 
geruineerd geraakten. Overvloedig zijn de smeekbrieven, ook in latere tijden 
om van deze taksen bevrijd te worden. Onnodig te vermelden, dat de Curie 
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hierdoor in de verschillende landen een faam van geldzucht verwierf, ten 
gevolge waarvan zij heftig van simonie werd beschuldigd. Reeds onder 
Clemens V gewaagt de vicaris-generaal van de aartsbisschop van Canter- 
bury over de « Clementijnse jaarmarkt». Toen onder Johannes XXII de 
belastingsschroef nog onbarmhartiger werd aangedraaid, noemt een Duitse 
kroniekschrijver de Curie « een smerige stal vol hebzucht en simonistische 
drek », en zag het volk in Avignon niets dan een grote slokop, zoals er geen 
andere stad bestond. Dat dergelijke uitdrukkingen niet naar de letter zijn 
te nemen, spreekt van zelf. Zij verraden echter een algemene atmosfeer, 
waarin het gevoel van blijde verbondenheid met de Vader der christenheid 
ongetwijfeld schade leed. 


Het droevigste gevolg echter van dit stelsel was een algemene ontwaar- 
ding van het geestelijk ambt. De clerus leerde alle kerkelijke posten van de 
finantiële kant aanzien en dikwijls won de meest biedende het pleit. Vele 
onbekwame en zelfs onwaardige kandidaten, die echter « de weg naar de 
Curie » kenden, kwamen zich ten allen kante met een pauselijke benoemings- 
brief voor belangrijke ambten aanbieden, en waardige kandidaten ver- 
dringen. Soms waren het vreemdelingen, die niet eens de taal van hun toe- 
komstige onderdanen verstonden. Het spreekt van zelf, dat het nepotisme 
hierbij soms welig tierde. Een ander misbruik was de opeenstapeling van 
meerdere prebenden in een hand, waarbij duidelijk alle idee van zielzorg 
was uitgesloten. De geestelijke ambten werden steeds meer als ambtenaars- 
betrekkingen beschouwd, die men aan de Curie tegen dure prijs aankocht 
en waarvan het salaris dan ook de voornaamste bekommernis was. Nog- 
maals, het ware onrechtvaardig deze misbruiken als uitvindsel van de 
Avignon-pausen te beschouwen, maar het betreurenswaardige bestond hier- 
in, dat de pauselijke tussenkomst, oorspronkelijk als gezondmaking van de 
toestand bedoeld, in de Avignontijd de kwaal ernstig opdreef en bestendigde. 


3) Verwereldlijking der pauselijke omgeving. 


Het verwijt van verwereldlijking treft niet zozeer de pausen zelf van 
Avignon, dan wel hun weelderige hofhouding. Op zedelijk gebied waren 
deze pausen onberispelijk. Sommige leidden te midden der hoogste weelde 
een streng en heilig leven. Urbanus V werd zelfs zalig verklaard. Hij had 
zich ernstig ingespannen om de misbruiken aan het hof te beteugelen. Toch 
is de klacht over « het zondige Avignon » niet ongegrond. Het is een feit 
dat de kardinalen en de gehele pauselijke hofhouding zich zonder beperking 
aan de weeldezucht van hun tijd overgaven. Avignon groeide uit tot het 
prachtigste hof van Europa waar men de mooiste bals en tornooien kon 
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genieten en waar zelfs hoge vrouwen soms een veel besproken invloed uit- 
oefenden. Geleerden en dichters, schilders en beeldhouwers stroomden er 
samen. Kunsthistorici kunnen er op roemen, dat Avignon zo een schitterende 
aardse kultuur ten toon spreidde en reeds een voorspel bood der Renais- 
sance. Kerkhistorici moeten hier op de eerste plaats de inzet zien van de 
grote kwaal, die onder de befaamde Renaissancepauzen het pausdom zo 
grondig zal aantasten. Men wil vooral in wereldse uiterlijke praal de eigen 
suprematie ten toon spreiden. De pronkzucht in klederdracht en feesten nam 
ergerende allures aan. De hofhouding van de kardinaal de Garves besloeg 51 
huizen. Bij de mislukte terugkeer naar Rome onder Urbanus V, had een der 
kardinalen 10 stallen nodig, om zijn paarden te bergen, waarvan er 5 ruim 
genoeg waren voor 39 paarden. Ganse fortuinen werden besteed aan 
klederdracht en meubilier. Petrarca wijst in 1352 de kardinalen terecht : 
« Als gij zit op uw met juwelen getooide telganger, denk dan aan het ezeltje 
van de Heer en aan de stuk gelopen voeten der apostelen ; als gij het kost- 
bare rade kapje op uw hoofd zet, aan de doornen kroon des Heren ; als gij 
rust op een gouden bed, aan Christi en aan uw eigen graf ». 

Weliswaar steeg het levenspeil en de rijkdom overal in deze eeuw; dank 
zij de: grote vooruitgang der materiële cultuur, de bloei van handel en 
nijverheid, en het ruimer geldverkeer. Maar het blijft steeds de taak der 
Kerk de tijdsgeest te leiden en met haar geestelijke invloed te doordringen. 
De pauselijke Curie van Avignon heeft willoos de drift van de tijd gevolgd. 
Avignon droomde er reeds van, aan de spits der aardse kultuur te staan. 
Het programma der Renaissancepausen werd hier reeds vastgelegd. De 
Curie werd meer en meer onbekwaam, haar geestelijke taak naar waarde te 
schatten en de steeds groeiende nood aan hervorming te beantwoorden: 
Lichtzijden. 

Het ware klaarblijkelijk onhistorisch, de pausen van Avignon: slechts 
als onderdanige hovelingen van de Franse koningen voor te stellen, die alle 
zorg voor de grote Christenheid en haar noden totaal zouden hebben af- 
‚ gelegd. Evenals hun voorgangers waren zij in grote mate beheerst door de 
zin voor de universaliteit en de grootheid van de Kerk. Al hebben de reële 
schaduwzijden van hun pontificaat en hun omgeving deze taak grotelijks 
geschaad, toch moeten hun pogingen en initiatieven worden vermeld, die 
hen tot eer strekken. reke Rd Eee 


1) De vrede in het Westen en de kruistocht in het Oosten. 


Zoals hun voorgangers waren al de Avignon-pausen er van overtuigd 
dat een der eerste en edelste pauselijke opdrachten het heropnemen van de 
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kruisvaart moest-zijn. Zij hebben allen deze bekommernis gekend en voor 
de uitvoering er van geijverd. Dat dit pogen faalde en weinig resultaten 
opleverde, was niet rechtstreeks de schuld der pausen, maar van de groeiende 
verdeeldheid in de Christenheid. Geheel hun politiek was er juist daarom 
op gericht, orde en eendracht tussen de volken van het Westen te scheppen, 
om aldus de verwezenlijking van de kruistocht mogelijk te maken. 

Wanneer Clemens V de goederen der Tempeliers naar de Hospitaal- 
ridders wilde zien overgaan, blijkt hier de zorg dit bezit voor een mogelijke 
kruistocht bruikbaar te maken. Het plan van de kruistocht plaatst hij op 
het programma van het concilie te Vienne. De bewonderenswaardige pogin- 
gen van Johannes XXII, waarbij het aan diplomatieke fijnheid niet ontbrak, 
om tussen Frankrijk en Engeland de vrede tè bewaren, waren slechts ge- 
inspireerd door die grote zorg voor een sterke Christenheid, die alleen in 
staat zou zijn het Oosten te herwinnen. Wanneer beide landen door de 
100-jarige oorlog duidelijk zijn uitgeschakeld waagt Clemens VI met een 
zekere roekeloosheid toch de kans. Pauselijke brieven aan alle bisschoppen 
der Christenheid weten nog een algemene stroming te verwekken. De liga 
van de pauselijke vloot met Venetië, Cyprus en de Hospitaalridders gaat 
op de Oostelijke middellandse-zeekust de Turkse legers bestrijden en 
Smyrna veroveren (1344). Ziekte onder de kruisvaartlegers, gebrek aan 
eenheid en krachten bezorgen de Turkse overmacht uiteindelijk de over- 
winning. Urbanus V tenslotte richtte de kruisvaart op nieuwe banen : de 
bevrijding der heilige plaatsen kon niet meer het onmiddellijke doel blijven, 
de macht der Ottomaanse Turken was te zeer aangegroeid en bedreigde 
reeds Constantinopel. Urbanus V zag reeds duidelijk het gevaar voor geheel 
de Westerse Christenheid en beschaving. Tegen de meer enge politiek van 
zijn voorgangers in, wilde hij de twist tussen de kerken op zij zetten, om 
Constantinopel onvoorwaardelijk hulp te bieden. Een strijdplan werd uit- 
gevaardigd, maar moest steeds wegens gebrek aan eenheid mislukken. 

Gans de politiek der Avignon-pausen is bezield geweest door deze 
gedachte aan vrede in het Westen en verdedigingsstrijd tegen de Turken. 
Het getuigt blijkbaar van kwade trouw van wege de 14e eeuwse Italiaanse 
en menige latere historici, deze bezorgdheid te ontkennen of in de schaduw 
te laten. 


2) Missionering en herenigingspogingen. 


De zin voor de universele zending der kerk blijkt nog meer uit de grote — 
missioneringspogingen der Avignon-pausen. De vier eerste vertegenwoor- 
digers hebben elk op hun beurt het missiewerk vurig ondersteund en bevor- 
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derd. Vooral onder Johannes XXII was het een gouden tijdperk voor de 
missionering. In de loop der 13e eeuw had het missiewerk een geheel nieuwe 
richting ingeslagen. Tot dan toe beperkte het zich tot de Europese gebieden : 
Germanen, Hongaren en Slaven. Sedert Franciscus van Assisië werd de 
blik op het nabije en verre Oosten gericht. Franciscus zelf en zijn volge- 
lingen hadden vooral de Muzelmanse wereld eerder door goedheid dan door 
geweld willen heroveren. De tegenstand bleek er echter onoverkomelijk. 
Sedert het einde der 13e eeuw werd dan ook de aandacht vooral besteed 
aan het gebied der Mongolen, die tot in Europa waren doorgedrongen en 
waartegen een kruistocht onmogelijk bleek, wegens de scherpe strijd tussen 
Pausdom en Keizerrijk. Franciscanen en Dominicanen namen de taak op 
zich. Tot voor Johannes XXII had het pausdom zich wel aan deze missie 
geïnteresseerd, doch geen echte richting gegeven. Er was nood aan coördi- 
natie en eenheid. Johannes XXII is de ware organisator der Mongoolse 
missie geworden, dank zij zijn materiële hulp, zijn volle steun in de aan- 
werving der missiekrachten en vooral door de organisatie zelf der nieuwe 
kerken. Daar de bekering van de Islam niet vlotte richtte hij de missie- 
orden volledig naar de Mongoolse wereld. De Dominicanen namen Perzië 
tot hun werkgebied, de Franciscanen het verre Oosten. Beide missie- 
gebieden bleven in levendige betrekkingen met Avignon, spijts de enorme 
verkeersmoeilijkheden. In Perzië werd in 1318 een hiërarchische indeling 
ingevoerd. Door zijn diplomatieke brieven wint de paus de steun der Mon- 
goolse opperhoofden voor het missie-werk. De doctrinele waarde dezer 
brieven bewijst eveneens, dat de Paus het christendom er diepe wortels wil 
doen schieten. In het verre Oosten wordt eveneens een kerkelijke organisatie 
doorgevoerd. De paus tracht zoveel mogelijk gegevens over deze lastige 
missiegebieden te verzamelen en als instructie voor de missionnarissen te 
verspreiden. Ook dit missieaspect van het pausdom van Johannes wordt 
bij sommige historici te veel uit het oog verloren. 

Het probleem der hereniging van de Oosterse kerken bekommerde even- 
eens de Avignon-pausen. Allen hebben de onderhandelingen met het Oosten 
‚ voortgezet, spijts onbegrip en moeilijkheden, zowel van eigen omgeving 
als van Byzantijnse zijde. Had de grote Westerse scheuring deze onder- 
handelingen niet onderbroken, deze zouden voorzeker vrucht hebben af- 
geworpen. Deze pogingen zijn in elk geval niet zonder invloed op het Oosten 
gebleven. Wanneer de Griekse keizer in 1495 plots de paus om hereniging 
zal vragen, die op het concilie van Florence tijdelijk zal worden bereikt, 
heeft de herinnering aan de onderhandelingen onder de Avignon-pausen 
daar zeker toe bijgedragen. 
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3) Handhaving der kerkelijke leer en macht tegen de verwarrende 
tijdstromingen. 


De regering der Christenheid was zeker geen gemakkelijke taak midden 
de politieke en doctrinele verwarring der 14e eeuw. De toestand was ernstig 
bij de aanvang van het pontificaat van Johannes XXII. De oude dwalingen 
der Katharen en Waldenzen vonden sedert het begin der eeuw in Zuid- 
Frankrijk nieuwe aanhang en werden steeds agressiever jegens de Kerk en 
vooral tegen het pausdom. Een totale vergeestelijking van de godsdienst 
met verwerping van al de sacramenten werd gepredikt en leidde tot excessen 
op zedelijk gebied. Leketheoriën werden verspreid, die de hiërarchische 
ordening van de Kerk grondig bestreden. Marsilius van Padua, een Ítaliaans 
rechtsgeleerde die langs Parijs om aan het Duitse keizerhof was verzeild, 
verspreidde er in zijn « Defensor Pacis » voor het eerst klaar en systematisch 
het princiep der volkssouvereiniteit, dat hij ook op de Kerk toepaste. Uit 
zijn definitie van de Kerk als « Universitas fidelium eredentium et invocan- 
tium nomen Christi» leidde hij logisch de volledige gelijkstelling af van 
priesters en leken en aanzag de macht van bisschoppen en pausen als louter 
machtsmisbruik. Alleen de gemeenschap der gelovigen zou van goddelijke 
oorsprong zijn en haar macht, ook op geestelijk gebied, aan de tijdelijke 
regeerders afvaardigen. 

Dat het pausdom in de strijd tegen dergelijke gevaren soms de maat 
is te buiten gegaan, is in zijn historische context beter te begrijpen. Het 
fanatisme der ketterse bewegingen is dikwijls met het fanatisme der inqui- 
sitie beantwoord. Tegenover de groeiende machtspretenties der leketheoriën 
werd de pauselijke machtstheorie soms te scherp geproklameerd, zodat zij 
aan de werkelijke toestand niet beantwoordde. Maar steeds heeft het paus- 
dom zich hierbij vooral laten leiden door de zorg de orthodoxie te hand- 
haven en heeft het inderdaad de katholieke leer van gevaarlijke dwaalwegen 
gered. Meermaals hebben zij daartoe op ernstige predicatie en theologische 
studie aangedrongen. 

Wanneer zij in de politieke verwarring van hun tijd, tegenover de aan- 
spraken van den keizer meenden het pauselijk oppergezag op tijdelijk gebied 
te moeten handhaven, werden zij gedeeltelijk gedreven door de zorg de 
Kerk te dienen. Zij hebben niet voldoende ingezien dat een grondige kerke- 
lijke hervorming op religieus en zedelijk gebied er meer zou hebben toe 
bijgedragen, de pauselijke macht in de Christenheid te verstevigen. De 
zorg voor deze hervorming is hun wel niet geheel vreemd geweest. Zelfs een 
Clernens V liet op het concilie van Vienne van 1311 verschillende misbruiken 
ter hervorming aanstippen. Johannes XXII, Benedictus XII, Urbanus V, 
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hebben ernstig een hervorming van reguliere en seculiere clerus nagestreefd. 
Maar deze pogingen werden te zeer in hun centralisatiepolitiek ingeschakeld, 
zodat zij door de schaduwzijden dezer politiek werden overwoekerd en geen 
voldoende inslag vonden bij de onderdanen. Des te meer, daar zij bij hun 
eigen omgeving, die een groeiende nood aan religieuse en zedelijke her- 
vorming vertoonde, niets konden bereiken. 


BESLUIT. 


Hoewel de meeste pausen van Avignon als ernstige figuren moeten wor- 
den beschouwd, die zich in grote mate door de zorg voor het kerkelijk 
welzijn lieten leiden, is hun werk grotendeels geschaad door de omgeving, 
die zij zich in Avignon hebben geschapen, en door de centraliserende fiscale 
politiek, die hun streven te veel heeft beheerst. Wanneer wij een blik in 
de toekomst werpen, blijkt dat de schaduwzijden van hun pontificaat zwaar 
gedrukt hebben op de komende kerkelijke gebeurtenissen in de 15e en 
16e eeuw. Voorzeker zijn de hevige klachten die uit Italië en Duitsland 
tegen deze pausen zijn opgegaan, met de nodige critische zin te aanvaarden. 
Wanneer een jong student, waarschijnlijk de latere bisschop van Lisieux, 
op een morgen aan de deur van een kardinaal te Avignon de befaamde 
Luciferbrief spijkerde, die op grote schaal werd verspreid, kan deze brutale 
spot natuurlijk niet naar de letter genomen worden. De hellevorst richt er 
het woord tot de paus, zijn plaatsbekleder, en de kardinalen en prelaten, 
zijn dienaren. Hij prijst hen voor hun ijver in de strijd tegen hun vijand, 
Christus. Als zij zo doorwerken, zou de overwinning verzekerd zijn. Hij 
groet hen namens hun moeder, de hoovaardij en haar zusters, hebzucht, 
wellustigheid en andere ondeugden. Ook de humanisten zijn hevig te keer 
gegaan tegen de heersende misbruiken aan het pauselijk hof. Doch ook 
heiligen hebben harde taal gesproken. Brigitta van Zweden richtte tot 
Gregorius XI deze vermaning van Christus zelf, die zij in haar vizioenen 
vernam : « Aan uw hof heerst de ergste hoogmoed, onverzadelijke hebzucht, 
»een onmatigheid die mij een gruwel is, en afschuwelijke, laaghartige, 
‚» grenzeloze simonie ; gij ontsteelt mij ontelbare zielen, want bijna allen, 
» die naar uw Curie komen, stuurt gij het helse vuur in ! » 

Ontelbaar zijn dergelijke klachten. Zij waren niet zonder grond. Uiter- 
lijk heeft het pausdom in Avignon aan macht gewonnen, door de stevige 
centralisatie, die het doorvoerde. Centralisatie echter bewerkt slechts een- 
heid en ware macht, wanneer zij tevens de aanhankelijkheid der onderdanen 
bevordert. De centralisatiepolitiek van Avignon heeft eerder door mis- 
kenning en uitbuiting der onderdanen tot vervreemding gevoerd. De uiter- 
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lijke pauselijke macht maakte het uithollingsproces door, dat de gehele laat- 
middeleeuwen kenmerkt. De trouwe aanhankelijkheid der Christenheid aan 
Rome is reeds ernstig aangetast. Dit proces zal in stijgende lijn gaan 
gedurende het Westers Schisma en de Conciliaire strijd. Het is typisch dat 
de openlijke breuk van Luther met de kerk zal inzetten met een strijd tegen 
het Roomse fiscalisme, dat de aflatenpraktijk overwoekerde. Het was de 
grote kwaal van het Avignon-tijdperk. Behoudens nodige nuancering kunnen 
wij het oordeel bijtreden dat de gekende kerkhistoricus Berlière over deze | 
periode uitsprak : «In Avignon kan men de oorsprong der Protestanse_ 
Reformatie ontdekken. Het stemt onuitsprekelijk droevig, in bijzonderheden 
het moreel verval van de kerk, van clerus en volk, na te gaan, de misbruiken 
en de verderfelijke invloed van allerlei dispensaties waar te nemen en te 


zien, hoe ver het kwam met de fiscalisatie van geheel het kerkelijk 
organisme » (4). 


L. REYNTENS 


(4) Analecta Vaticano-Belgica, dl. IV, Rome, 1911, blz. XXIII, 
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FINIS ULTIMUS CHRISTIANORUM IN EPISTOLIS 
S. PAULI (1) 


De fine ultimo in litteratura theologica potissimum prostant tractatio- 
nes speculativae sub inspiratione qq. l - 5 Tae Ilae Summae theologicae 
Sti Thomae elaboratae. Cum vero theologia hodierna magis magisque pla- 
citä sua e fontibus revelationis depromere satagit juxta methodum positi- 
vam, etiam praedictae doctrinae elementa scripturistica colligere opportu- 
num est (2). Quare in sequentibus principaliora lineamenta doctrinae Pau- 
linae de ultimo fine exponere intendimus, indicando hujusmodi objectum, 
indoles, praeparatio et conditiones. 


1. — In epistolis Pauli proponitur singulis christianis ut ultimus agen- 
di finis futura caelestium bonorum possessio. Praefatae possesionis deside- 
rium omnibus commendatur. « Si consurrexistis cum Christo, quae sursum 
sunt quaerite, ubi Christus est in dextera Dei sedens ; quae sursum sunt 
sapite, non quae super terram » (Col, 3, 1-3). Respicit bona coelestia per 
modum finis ultimi ad homine sibi ipsi intendendi. Regere debet omnem 
christianorum actionem. Ipse enim Paulus qui se ut vivam christianae per- 
fectionis imaginem (1 Cor, 4,6 ; 11, 1 ; Phil, 3, 17) proponit, pluries affir- 
mat se omnia facere et sustinere desiderio vitae aeternae sibi comparandae. 
« Omna autem facio propter Evangelium, ut ejus particeps efficiar.…. Castigo 
corpus meum et in servitutem redigo : ne forte... ipse reprobus efficiar » 
(1 Cor., 9, 23, cfr Phil, 3, 14). Hoc fine sublato, vita pro Paulo fit insana 
(7 Cor, 15, 19 et 30-33). Desiderium praedicti boni debet nos ad omnia 
bona terrestria quasi indifferentes reddere. Christiani sint mortui huic mun- 
do (Col, 3, 3) «qui utuntur hoe mundo tamquam non utantur» (1 Cor, 
7, 29-32). Possunt affectione moveri (Rom., 1, 31) sed desiderium coeles- 
tium debet praevalere : « habitationem nostram quae de coelo est superindui 
cupientes » (Il Cor, 5, 2; cfr Rom, 8, 23-24). Hinc maxima mala terrestria 
nihili facienda sunt et cum gaudio sustinenda. « Gloriamur in tribulationi- 
bus» (Rom., 5, 3-5); propterea quod « non sunt condignae passiones hujus 
temporis ad futuram gloriam » (Rom, 8, 18 ; cfr Il Cor., 4, 16). 


II. — Possesio praedicta coelestium describitur ut perfecta coniunctio 
m Christo glorificato, « Semper cum Domino erimus » (1 Thess., 14, 17); 


(1) Responsum ad quaestionem quintam gessionis tertiae conferentiarum ecclesiasti- 
carum. 

(2) In hanc directionem laboravit ultimis annis v.g. V. de BROGLIE, De fine ultimo 
humanae vitae. Tractatus theologicus, Pars prior positiva, Parisiis, gd 
1948, quem magna pro parte in sequentibus sequemur. 


« desiderium habens dissolvi et esse cum Christo» (Phil, 1, 23). 

Illa coniunctio imprimis complectitur unionem cum Christo qua Deo, 
quae consistit in visione beatifica Dei, Haec facit discrimen fundamentale 
inter statum viae et statum patriae. « Dum sumus in corpore, peregrinamur 
a Domino, per fidem enim ambulamus et non per speciem ; audemus autem 
et bonam voluntatem habemus magis peregrinari a corpore et praesentes 
esse ad Dominum» (11 Cor., 5, 6-10). Qualis sit illa cognitio per speciem, 
ita describitur : « videmus nunc per speculum in aenigmate ; tunc autem 
facie et faciem.. cognoscam sicut et cognitus sum » (1 Cor, 13, 9-13). Illa 
cognitio habet ut objectum ipsum Deum ; erit quodammodo totalis (v. 9 
et 12); immediata et clara (v. 12); conjunctum habet affectum charitatis 
« quae nunquam excidit» (v. 8) et omnibus aliis Dei donis est praeferenda 
(12, 28-13, 1). 

Possessio bonorum coelesttum dein describitur ut plena cum Christo 
homine coniunctio, quae est conditio ipsius coniunctionis cum Deo. Ad illam 
autem concurrit imprimis assimilatio quaedam nostri ad Christum glorifi- 
catum. Siquidem Deus electos suos « praedestinavit conformes fierì imaginis 
Filii sui, ut sit ipse primogenitus in multis fratribus » (Rom, 8, 29). Illa 
assimilatio est principaliter spiritualis, cum praecipue consistat in ipsa visio- 
ne Dei ; sed etiam debet esse corporalis per resurrectionem carnis, ut infra 
declarabitur. 

Coniunctio cum Christo homine secum feret incorporationem in Ipso, 
quae erit consummatio illius unionis mysticae qua jam in terris ad Ipsum 
referimur. Ad quod intelligendum, recolenda est doctrina Paulina de reali 
unitate corporis Christi Mystici per praesentiam ipsius Spiritus Filii et 
Patris in nobis habitantis (Rom., 8, 9-12 ; cfr Gal, 4, 6 ; Eph, 2, 18 ; 4, 
2-17 ; 1 Cor., 12, 4- fin.). Unitas mystica cujus gratia jam in terris « con- 
sedere... in coelestibus in Christo» (Eph, 2, 6) possumus, consummabitur 
in gloria, cum Ecclesia sanctorum in fine mundi « ad mensuram aetatis 
plenitudinis Christi» (Eph, 4, 13) pervenerit. Hoc iterum connectitur re- 
surrectioni futurae. Haec est effectus incorporationis nostrae in Christo, ex 
qua fit ut resurrectio Fius quasi extendatur ad nos (Rom, 4, 13-14 ; 11 Cor, 
4, 14; 1 Cor, 15, 20-22). Est etiam consequentia inhabitationis Spiritus 
Christi in nobis, qui est sigillum et pignus totius haereditatis futu- 
rae (Rom, 8, 11 ; // Cor, 4, 11 ; Eph, 1, 14 ; 4, 30). 

Assimilationi tandem et incorporationi praedictis addendus est Chris- 
ti influxus causalis continuus. Hic influxus jam in praesenti vita concipien- 
dus est tum ut principium tum ut complementum coniunctionis cum Christo. 
Ipse enim Christus vivit in membris corporis sui mystici (Gal, 2, 20), in- 
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quantum operationes eorum influxu Eius continuo diriguntur. Praedictus 
autem influxus multo magis operabitur in aetate plenitudinis, in statu gloriae. 
Nam Christus erit causa efficiens perpetua nostrae salutis, quia « consumma- 
tus, factus est omnibus obtemperantibus Sibi causa salutis aeternae » 
(Hebr, 5, 9). Influxus non tantum erit spiritualis sed et corporalis, cum ipse 
Christus causabit nostram resurrectionem (Phil, 3, 21) et in hoc ipso 
mortem ultima victoria prosternet (1 Cor. 15, 26). Christus erit sem- 
per causa finalis salutis. Etenim salvabimur ut Christus sit apud Patrem 
« primogenitus in multis fratribus » (Rom., 8, 29) et ut possit « glorificari 
in sanctis suis, et admirabilis fieri in tis qui crediderunt» (11 Thess., 1, 10). 


Paulus ipsam vitam aeternam nostram identificat cum Christo cui so- 
ciamur. « Vita vestra est abscondita cum Christo in Deo. Cum Christus 
apparuerit, vita vestra, tunc et vos apparebitis cum Ipso in gloria» (Col., 
3, 4). Unde patet totum bonum quod in altera vita speramus ad plenam con- 
iunctionem cum Christo Deo et homine reduci. 


HI. — Paulus vitam futuram cum Christo non solet promittere et 
describere nisi in ressurrectione, uti jam notatum est, quasi resurrectio sit 
non modo complementum sed essentialis coelestium bonorum possessionis 
conditio. « Si... ad bestias pugnavi Ephest, quid mihi prodest, si mortui non 
resurgunt ? Manducemus et bibamus, cras enim moriemur !» (1 Cor, 15, 
32). Resurrectionem speciatim exponit et describit in / Cor, 15 et 1 Thess., 
4, 13- fin. 

Nexus resurrectionis nostrae cum resurrectione Christi describitur ut 
similitudinis erga novum Adamum (1 Cor. 15, 21). « Si complantati facti 
sumus similitudini mortis Eius: simul et resurrectionis erimus» (Rom., 6, 5). 
Christus « reformabit corpus humilitatis nostrae configuratum corpori cla: 
ritatis suae » (Phil, 3, 21). Condicio et qualitas corporis resurgentis secun- 
dum Paulum involvet ante omnia immortalitatem et ommimodam incorrup- 
tibilitatem (/ Cor., 15, 53). Perfectiones positivae quas Paulus tribuit cor- 
pori resurgentium sunt gloria seu claritas, virtus, spiritualitas (/ Cor, 15, 
43-46) in sensu Paulino. 


Objici potest doctrinam Pauli parum congruere cum notione beatitu- 
dinis praecipue spiritualis sensu philosophico jam ante resurrectionem carnis 
adipiscibilis. Huic difficultati respondetur considerando adaptationem doc: 
trinae Paulinae ad ideas iudaicas de condicione mortuorum et de resurrec- 
tione futura in corporibus redivivis expectata, sicut et mentem Paulinam de 
oeconomia Incarnationis et Redemptionis et de momento quod in illis cor- 
pori et corporis resurrectioni tribuitur, Sed falso inde concluderetur animas 
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secundum Paulum actuali possessione sui corporis indigere ut beatitudine 
divinae visionis frui possint. Potius oppositum supponere videtur cum exop- 
tat « dissolvi et esse cum Christo» (Phil, 1, 23), « peregrinari a corpore » 
ut sic fiat « praesens ad Dominum» (11 Cor., 5, 8). 


IV. — In vita praesenti proponitur nobis, ut finis quidam proximus 
virtutis exercendae, felicitas spei et pacis. Fideles hortatur jam hie Aposto- 
lus : « Gaudete in Domino semper, iterum dico gaudete » (Phil, 4, 4). Quod 
supponit eos jam in hac vita consequi quaedam aliquatenus beatificantia. 
Illa reduci videntur imprimis ad felicitatem spei. Paulus expresse hortatur 
fideles ut sint « spe gaudentes » (Rom, 12, 12). Spes autem vitae aeternae 
nutrienda est duplici testimonio et quasi pignore nobis dato amoris et poten- 
tiae Dei : pignore scil. externo, dato in passione et resurrectione Christi 
(Rom., 5, 8-12 ; 8, 32 ; 1 Cor, 15, 20 ; / Thess., 4, 13-14), et pignore inter- 
no, quod Spiritus Sanctus exhibet singulis justis, per ipsos novos effectus 
quos eis confert : « Ipse enim Spiritus. testimonium reddit spiritui nostro 
quod sumus filii Dei» (Rom., 8, 16). 

Alterum bonum beatificans hujus vitae est felicitas pacis. « Non enim 
est regnum Dei esca et potus, sed justitia et pax et gaudium in Spiritu 
Sancto» (Rom. 14, 17). Unde exhortatur Paulus « Pax Christi exultet in 
cordibus vestris» (Col, 3, 15 ; cfr Phil, 4, 7). 

Praedictae spes et pax. in duobus potissimum fundantur : in libertate 
«a lege peccati et mortis» (Rom, 8, 2) et in affluentia donorum gratiae, 
quibus ordo animae restituitur, et quibus implemur « in omnem plenitudi- 


nem Dei» (Eph, 3, 19). 


V. — Proponitur etiam christianis ut finis quidam proximus virtutis 
exercendae gloria illa Dei et Christi quae exercitio virtutum intrinseca est. 
Universim hortatur Apostolus fideles, ut in agendo constanter agant ad 
gloriam Dei, tamquam ad finem ad quem procurandum omnia referri de- 
bent. « Sive manducatis sive bibitis, sive aliud quid facitis, omnia in gloriam 
Dei facite» (1 Cor., 10, 31). Hujus ratio est : « Non estis vestri. Empti 
enim estis pretio magno >» (l Cor, 6, 19-20). Quare justum est « ut et qui 
vivunt non sibi vivant sed ei qui pro ipsis mortuus est et resurrexit» (1 
Cor, 5, 15); quod fit praebendo gloriam. 

Hujus gloriae in omnibus quaerendae indoles determinatur per ipsa 
genera obsequiorum quae christianus Deo reddere debet in omnibus suis 
actibus bonis. Haec sunt : servitus fideliter exhibenda + christiani « libe- 
rati a peccato, servi facti (sunt) Deo» (Rom, 6, 22); quare dicitur : 
« Exhibete membra vestra servire justitiae in sanctificationem » (Rom, 6, 
19) ; reverentia continua erga Deum in christianis inhabitantem : « An nes- 
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citis quoniam membra vestra templum sunt Spiritus Sancti ?.…. Glorificate 
et portate Deum in corpore vestro» (1 Cor, 6, 19-20); immolatio sacrifi- 
calis : « Exhibeatis corpora vestra hostiam viventem, sanctam, Deo placen- 
tem, rationabile obsequium vestrum » (Rom, 12, 2); manifestatio gratiae 
in corpore nostro : « Mortificationem Jesu in corpore nostro circumferen- 
tes, ut et vita Jesu manifestetur in carne nostra mortali» (Il Cor., 4, 10-11 ; 
efr Gal, 6, 17 ; Phil, 1, 20). 

Gloria illa Deo procuranda concipitur a Paulo ut essentialis et intrin- 
seca actibus exercendis, non ut mera consequentia contingens mediantibus 
aliis causis inde secutura, puta per meritum vel per bonum exemplum ratione 
quorum alii Deum glorificant ; quae tamen modi glorificationis non exclu- 
duntur. Neque rursus Paulus hortatur ad praecipue intendendam gloriam 
futuram et caelestam, quasi de hac sollicitiores esse deberemus quam de 
praesenti, vel quasi nostra beatitudo aeterna potius optanda esset ut gloriosa 
Deo quam ut beatifica nobis. Paulus fideles hortatur ad desiderium tum 
gloriae divinae tum praemii (/ Cor, 3, 8; 9, 24 ; Il Cor, 6, 13 ; 4, 17; 
ONOn Philer3,l4rs 2,012 adh Tin 237-815 Gol13123es Hebrs6, 1055 
10, 35 ; 11, 6 ; 1/ Thess., 1, 5 ; Rom, 2, 6 ; Gal, 6, 8). Sed solutio explicita 
subtilium quaestionum de relatione et subordinatione utriusque pertinet ad 
progressum theologicum ulteriorem. 


L. VAN PETEGHEM, 


FUNDAMENTUM SCRIPTURISTICUM SACRAMENTI 
CONFIRMATIONIS 


Significatio sacramenti confirmationis plene elucidari nequit, nisi com- 
ponendo elementa scripturistica cum datis Traditionis et Magisterii ecclesias- 
stici. Revera omnia elementa doctrinalia, huic sacramento saeculorum 
decursu attributa, in scriptis Novi Testamenti non explicite proponuntur, 
sed potius lente per profundiorem indagationem Revelationis in conscien- 

‚tiam explicitam Ecclesiae devenerunt. Nihilominus, quoad hoe sacramen- 
tum fundamentum in Scriptura Novi Testamenti invenitur. Actus Aposto- 
lorum 8, 5-25 et 19,6 de ritu impositionis manuum per apostolos in noviter 
baptizatos mentionem faciunt. De hac impositione manuum quaeritur in 
sequentibus quaenam sit eius significatio obiectiva prout ex Actibus patet. 


Textus et Contextus 


Consideremus duas narrationes. In prima (Act. 8, 5-25) agitur de prima 
diffusione Evangelii per diaconum Philippum extra Judaeam in regione Sa: 
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mariae. Samaritani in magno numero crediderunt Philippo evangelizanti 
de regno Dei, ideoque «in nomine Iesu Christi baptizabantur viri ac 
mulieres » (Act. 8, 12). « Cum autem audissent Apostoli, qui erant Jeroso- 
lymis, quod recepisset Samaria verbum Dei miserunt ad eos Petrum et 
Joannem. Qui cum venissent, oraverunt pro ipsis ut acciperent Spiritum 
sanctum ; nondum in quemquam illorum venerat, sed baptizati tantum 
erant in nomine Domini Jesu. Tunc imponebant manus super illos et acci- 
piebant Spiritum sanctum » (8, 14-17). Simon magus hoc videns, vult totam 
hane potestatem apostolorum argento emere (8, 18-25). 


In Act. 19, 6 agitur de quibusdam discipulis Toannis Baptistae Ephesi. 
Paulus, cum primo aspectu eos ut christianos tenet, rogat eos « si Spiritum 
sanctum accepistis credentes ? At illi dixerunt : sed neque si Spiritus sanc- 
tus est, audivimus. Ille vero ait : in quo ergo baptizati estis ? Qui dixerunt : 
in loannis baptismate. Dixit autem Paulus : Toannes baptizavit baptismo 
poenitentiae populum dicens : In eum qui venturus esset post ipsum, ut 
crederent, hoe est, in Tesum. His auditis baptizati sunt in nomine Domini 
Iesu. Et cum imposuisset illis manus, venit Spiritus sanctus super eos, et 
loquebantur linguis et prophetabant ». 

Significatio 

Quid ex illis narrationibus obvium habemus pro significatione ritus 
impositionis manuum ? Apostoli manifeste praediti sunt speciali potestate 
ad communicandum Spiritum Sanctum mediante ritu indicato. Revera 
impositio manuum simul cum oratione est, sicut iam in Vetere Testamento, 
gestus traditionalis ad exprimendam traditionem alicuius potestatis vel vir- 


tutis religiosae. Quaerimus hic in specie quomodo haec virtus et potestas 
ulterius possit determinari. É 


Imprimis in genere, impositio manuum per apostolos baptismum 
et vitam per baptismum obtentam complere intendit. Est caracter gene- 
ralis sicut et in Traditione constanter occurit. Impositio manuum non 
tantum fideles baptizatos esse supponit, sed, ut manifeste ex Act. 8, 
16 patet, fideles Samaritani in statu irregulari versarì putantur, cum 
baptizati ad Dominum Jesum, nondum dono speciali Spiritus sanctì 
muniti sint (Act. 8, 16) ; quapropter et apostoli a Jerusalem in Sa- 
mariam venire oportet, ut huic deficientiae remedium afferant, Eodem 
modo in Act. 19, 6 discipulis Joannis Baptistae immediate post baptismum 
christianum manus imponuntur. Quod ad conclusionem ducit fideles tantum 
per impositionem manuum apostolicarum perfecte christianos fieri, et hunc 
ritum suo modo ad elementa ordinaria initiationis christianae pertinere. 
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Ulterius inquirenti in quonam hoe complementum baptismi consistit, 
immediate patet, donum speciale Spiritus sancti cum impositione ma- 
nuum connecti et contentum huius complementi constituere. Expressis ver- 
bis asseritur Spiritum sanctum nondum in quemquam baptizatorum venisse 
(Act. 8, 15); impositio manuum apostolorum ergo traditionem huius Spi- 
ritus et significat et efficit. Hoe modo christianus baptizatus in sua essentia 
completur et perficitur. 


Quaedam difficultas hic forsan movetur, cum secundum theologiam 
Paulinam baptismus etiam donum Spiritus sancti secumfert (1 Cor. 6, 11 ; 
12, 13) Idem innuitur in Act. 19, 3. Certo certius hoc valet pro theologia 
S. Pauli ; Haec autem videtur jam evolutio idearum quae in Actibus Aposto- 
lorum habentur. Revera ablutio baptismalis in Act. expresse in remissionem 
peccatorum confertur ; nondum adest conscientia explicita hanc remissio- 
nem etiam aliquod donum Spiritus sancti, tamquam principium justifica- 
tionis internae, secumferre. Paulus e contra remissionem peccatorum tam- 
quam participationem vitae Christi resuscitati considerat ; quapropter et 
remissio donum Spiritus sanctificantis, qui Christi gloriosi proprius est, 
includit. Cum Actus Apostolorum 8, 15 asserunt Spiritum nondum in bap- 
tizatos effundi, certe effusionem Spiritus in baptismo, tamquam principium 
remissionis peccatorum, negare non intendunt ; potius alium aspectum Spi- 
ritus considerant, uti ex sequentibus patebit. 


Donum Spiritus sancti per impositionem manuum apostolorum baptiza- 
tis communicatum, caracterem specialem induere videtur. Essentialiter enim 
virtutem divinam externe apparentem affert, imo et effectus externos saepe 
prodigiosos efficit. Quod patet jam ex modo agendi Simonis magi, qui « cum 
vidisset quia per impositionem manuum apostolorum daretur Spiritus san- 
ctus », argento hanc potestatem emere vult (Act. 8, 18). Si Spiritus non esset 
virtus divina externe apparens, haec quaestio Simonis magi non explicaretur. 
Ulterius in secundo textu effectus externi mirabiles explicite nominantur : 
«Cum imposuisset Paulus illis manus, venit Spiritus sanctus super eos et loque- 
bantur linguis et prophetabant» (Act. 19, 6). Quae operationes externae et 
prodigiosae Spiritus in specie donum linguarum et prophetiae, ut indolem 
huius Spiritus magis determinemus, ad Spiritum apostolis in die pentecostis 
collatum, remittunt. Haec connexio ex comparatione Act. 19, 6 cum Act. 
2, 17 explicite patet. Ex una parte effectus specialis effusionis Spiritus, con- 
sequenter ad impositionem manuum, est donum linguarum et donum pro- 
phetiae (Act. 19, 6) ; ex alia parte Petrus immediate in oratione post miracu- 
lum pentecostale, interpretatur eventum effusionis Spiritus cum verbis Joelis 
prophetae « Et erit in novissimis diebus (dicit Dominus): effundam Spi- 
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ritum meum super omnem carnem, et prophetabunt filii vestri et filiae vestrae 
(Act. 2, 16-17) : spiritus effusus in utroque casu est idem. 


Ut proin notionem genuinam Spiritus per impositionem manuum effusi 
habeamus, ipsam effusionem Spiritus die pentecostis, et huius promissio- 
nem a Christo ante ascensionem suam, consideremus oportet. Jamvero Spi- 
ritus die pentecostis effusus, videtur essentialiter virtus divina ad testifi- 
candum et loquendum de Jesu Christo resuscitato. Patet ex descriptione in 
Actibus : « Et repleti sunt omnes Spiritus sancto et coeperunt loqui variis 
linguis, prout Spiritus sanctus dabat eloqui illis » (Act. 2, 4); « loquentes 
magnalia Dei» (2, 12). Clarius elucet ex determinatione huius Spiritus in 
promissione Christi ante ascensionem suam : ad finem Evangelii S. Lucae, 
qui et auctor est Actuum Apostolorum, Christus officium testificandi de morte 
et resurrectione sua apostolis indixit, simul promittens eos, intuitu huius 
muneris, virtute divina indui : « Tunc aperuit illis sensum ut intelligerent 
Seripturas et dixit eis : Quonam sic scriptum est et sic oportebat Christum 
pati et resurgere a mortuis tertia die ; vos autem testes estis horum. Et Ego 
mitto promissum Patris mei in vos, vos autem sedete in civitate quoadusque 
induamini virtute ex alto» (Lec. 21, 48). Eodem modo, cum apostoli immediate 
ante ascensionem Jesum de tempore restitutionis regni Israel interrogant, 
Christus respondit : « Accipietis virtutem supervenientis Spiritus sancti in 
vos et eritis mihi testes in Jerusalem et in omni Judaea et Samaria et usque 
ad ultimum terrae» (Act. 1, 8). Exhinc iterum infertur Spiritum promis- 
sum et effusum die pentecostis esse virtutem divinam ad testificandum 
de Christo et de resurrectione eius. Ulterius apparet cum vera fundati- 
one regni Israel intime connexum esse : apostolis enim regnum nationale 
exspectantibus, Christus opponit virtutem Spiritus sancti, quo regnum spi- 
rituale orietur (Act. 1, 6-8). Lucas tam in Evangelio quam in Actibus, sub 
locutione « regni Dei », intelligit regnum eschotalogicum, sed Spiritus phase 
terrestre huius regni constituit, 


In narrationibus Actuum apostolorum impositio manuum etiam phaeno- 
mena charismatica extraordinaria causat. Certe haec ad ordinem locutionis et 
testificationis pertinere videntur; sed quaestio ponitur an haec phaenomena 
extraordinaria essentiam operationis et manifestationis spiritus constituant? 
Textus in quibus de impositione manuum mentio fit, nihil directe affirmant. 
Ordinarie accipitur interpretatio, phaenomena charismatica ad essentiam ope- 
rationis spiritus non pertinere, sed ad stabiliendam primam Ececlesiam tam- 
quam signa extraordinarie a Deo data esse. Quidquid sit de hac interpreta- 
tione Spiritus sanctus apostolis et credentibus promittitur, non praeprimis 
ut mirabilia operentur sed ut Evangelium fortiter nuntient (Act. 1, 8); 
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Eodem modo post eventum pentecostale in vita Ecclesiae primitivae, non 
tam effectus charismatici ut fructus Spiritus describuntur, sed imprimis direc- 
tio Ecclesiae, perfectio moralis et religiosa primorum christianorum (Act. 
2, 43-47), fiducia in testificatione Evangelii, constantia illorum et laetitia 
in persecutionibus operationi Spiritus sancti adscribuntur (Act. 4, 8.13. 


20.33-37 ; 5, 41). 


Conclusio 


Ex hac prima investigatione quoad significationem impositionis ma- 
nuum in primitiva Ecclesia concludere possumus : 


1. Impositio manuum apostolorum in baptizatos complementum bap- 
tismi significat : Ritus non tantum est completivus ritus baptismalis sed et 
realitas quae inest baptizato completur et perficitur. 


2. Complementum baptizati consistit in dono speciali Spiritus, vel in 
effusione virtutis divinae in ordine ad testificandum de Christo et de resur- 
rectione eius ; hoe modo christiani virtute pneumatica iduuntur, et abhinc 
activitas christiana duobus his vocibus caracterisatur : dunamis (Act. 4, 33 ; 
6, 8) et parresia seu libertas loquendi atque audacia (Act. 2, 29 ; 4, 29.31). 
Quae virtus pneumatica per varia charismata, quae inde a die pentecostis 
collationi Spiritis plerumque conjungebantur, visibiliter manifestantur. 

3. Effectus operationis Spiritus in Act. 19, 6 tamquam donum pro- 
phetiae et donum linguarum ulterius determinantur. Si notio prophetae, 
prout Act. Ap. eam intelligunt (Act. 3, 18.21.24 ; 10, 42-43), tamquam 
testis, ex vocatione divina, salutis in Christo realisandae sumatur, et donum 
linguarum tamquam praeclara et audax proclamatio christianismi interpre- 
tetur, forsan dicere possumus munus propheticum de testificatione salutis 
in Christo Messia, ad omnes baptizatos extendi, et hac ratione omnes fideles, 
ad modum prophetarum Veteris testamenti, etiam dono speciali Spiritus 
sancti donari (Act. 2, 17). Confirmatio in casu esset extensio muneris prophe- 
tici et virtutis pneumaticae correspondentis ad omnia regni membra. 


M. FRAEYMAN. 


Chronica 


BIJBELSE KRONIEK 


1. Een nieuwe katholieke kommentaar op het N.T. (1) 


Terwijl in het Duitse taalgebied de protestantse commentarenreeksen 
ook de wetenschappelijke, talrijk zijn, beschikten de Duitse geloofsgenoten 
slechts over vulgariserende, hoewel wetenschappelijk-gefundeerde, moderne 
commentaren op het N.T. Thans heeft de veteraan Mgr A. Wikenhauser de 
leiding op zich genomen van een ploeg ouderen en jongeren, die een nieuwe 
katholieke wetenschappelijke commentaar, in 14 dln, op touw zetten. Deze 
is enigszins als tegenhanger van Meyer’s Kritischer Kommentar bedoeld, 
maar laat een uitgebreide discussie der tekstkritische, taalkundige, litterair- 
kritische, historische e.a. kwesties ter zijde, om slechts de theologische in- 
houd van de boeken ex professo te onderzoeken. Dit is een zeer goed opzet : 
al de « voorbereidende » navorsingen zijn reeds vroeger uitvoerig behan- 
deld, en waarom al het materiaal nog eens laten overdrukken ? Men voelt 
onmiddellijk, bij een zelfs oppervlakkige lezing van het eerst verschenen 
volume, nl. Schnackenburg’s commentaar op de Johannesbrieven, de nieuwe 
koers die deze commentaar neemt. S. condenseert in zijn inleiding een 
objectief, op brede informatie gebouwd overzicht der inleidingskwesties en 
zijn conclusies zijn evenzeer als zijn commentaar een pleidooi voor het 
eritisch-gezond verstand tegen de vele hypercritische opinies die verdedigd 
werden, Hij houdt het voor de eenheid van de brief, is zeer gereserveerd 
bij het bepalen van de ketterij die de 1 Joh. bestrijdt en van de religions- 
geschichtliche situatie waarin de brief ontstaan is. Op dit laatste punt is S. 
bezorgd om een zo breeddenkend mogelijk dialoog te voeren met zijn col- 
lega’s : hij duidt de eventuele contactpunten aan met de Joodse traditie 
(O.T., Judaïsme, o.m. Qoemrân en het Damaskusgeschrift, beide nog on- 
voldoende bruikbaar gesteld voor deze commentaar) en het syncretisme, 
o.m. de gnostische stromingen. Goddank legt S. de nadruk op het belang 
van de eigen christelijke traditie, wellicht nog onvoldoende op de persoon- 


(1) R. SCHNACKENBURG, Die Johannesbriefe (A. WIKENHAUSER, Herders theo- 
logischer Kommentar zum Neuen Testament, XIII, 3), Freiburg 1.B., Herder, 
1953, 25 x 16 cm, 320 blz, gen. DM. 19, geb. DM. 22 (bij intek. DM. 16.80 
en DM. 19.50). 
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lijke beleving van de heilsfeiten door de apostel Johannes, die hij houdt 
voor de auteur van het evangelie en de brieven (zonder de chronologische 
volgorde per fas et nefas te willen bepalen). De commentaar zelf is een 
worsteling met de vloed van uiteenlopende opinies omtrent het literair milieu 
waaruit de johanneïsche literatuur is ontstaan. S. heeft ontzettend veel 
gelezen, tracht aan elke opvatting een plaats in te ruimen in zijn uiteen- 
zetting van de huidige stand van zaken, doet dat trouwens met de nodige 
klaarheid, komt er telkens weer toe de originaliteit van het christendom en 
van Johannes te beklemtonen. De indruk die men tenslotte van het geheel 
overhoudt is deze : waarom dan toch hypothesen blijven herkauwen en weer- 
leggen, die door hun verscheidenheid getuigen van de losse schroeven waar- 
op zij draaien ? Mi, is het hoogst wenselijk het hele religionsgeschichtliche 
materiaal voorlopig terzijde te laten en eerst Johannes in zichzelve uit te 
pluizen. Nadien kan men dan zien in welk klimaat deze auteur het best in 
te schakelen is. Ik heb er enkele malen plezier aan beleefd de verwondering 
van S. te kunnen vaststellen over het standpunt van Cerfaux inzake beïn- 
vloeding van de christelijke literatuur door de gnosis. Cerfaux kent ook het 
gnosticisme, maar hij kent ook en vooral het primitieve christendom, en hij 
blijft pijnlijk-voorzichtig wanneer schakels te leggen zijn tussen geestes- 
stromingen, die op het eerste gezicht naar de uiterlijke formulering op elkaar 


gelijken. In de plaats van door kritische bezinning de hypothesen van ver- 
wantschap tussen gnosis en de christelijke literatuur tot een minimum, zo 
niet tot nul te herleiden, laten wij alvast beginnen met de studie van Johan- 
nes voor zichzelf, en wanneer dat grondig gedaan is, plaatsen we dan Jo 
terug in de christelijke traditie, en tenslotte, kijken wij eerst dan in de 
belendende geesteswereld om te zien of vandaar uit licht kan vallen op Jo. 
Er is natuurlijk thans Qoemrân, en dat is interessant, al was het maar omdat 
de documenten uit de woestijn van Juda naar de tijd en naar de geest aan 
de drempel van het christendom staan. Maar, opnieuw, vermijden wij dit 
belangwekkend materiaal te verknoeien door een al te vlugge vergelijking 
met Jo. Het is niet mijn bedoeling deze commentaar af te keuren, integen- 
deel. Het feit alleen dat hij aanleiding zal geven tot een grondige discussie 
van de johanneïsche geest, bewijst dat het een werk van betekenis is ; en 
bovendien feliciteer ik S. er oprecht om, dat hij niet in die hopeloze warboel 
van opinies verdronken is, maar zich vast aan wal gehouden heeft. Het 
enige wat ik wil zeggen is dat hij vlugger, zekerder, veiliger tot een dieper 
inzicht van de tekst zou zijn gekomen, had hij drie kwart van de literatuur 
n daardoor enigszins het uitzicht van geleerdheid prijsgeven, had hij 
een « Weg zurück » gedaan, maar bij de aanvang begonnen, namelijk 
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bij de naakte tekst. Men blijft toch zo gemakkelijk vasthouden aan schema’s. 
Ik geef een voorbeeld. Blz. 54 heet het dat, terwijl het zwaartepunt van 
Paulus nog in het Golgothagebeuren ligt (beter : in Dood èn Verrijzenis), 
het bij Jo naar de menswording verglijdt : Jo 1, 14; 3, 16 ; 1 Jo 4,9. Ik 
meen dat deze drie teksten precies verwijzen naar de allesbeheersende heils- 
daad van het einduur. De Griekse Vaders hebben wellicht er een andere 
opvatting over, maar Johannes en de Griekse Vaders zijn niet te vereen- 
zelvigen. 

Het is echter hoog tijd deze dialoog te besluiten. S. heeft een degelijke 
commentaar gemaakt, die tegelijk een spiegel is van de verschillende opinies, 
waaruit hij met buitengewone critische zin, het goede overhoudt, om daar- 
mee, in commentaar en losse verhandelingen (zeer interessant !), een eigen 
zienswijze op te bouwen, die heel wat dichter staat bij de echt-johanneïsche 
dan wat wij meestal te horen krijgen. Deze eersteling is alleszins een gunstig 
voorteken voor de waarde van de ganse serie, die wij graag aan alle 
priesters, ook aan hen die in de zielzorg staan, aanbevelen (2). 

Samen met de nieuwe commentaar mag de inleiding van de hoofd- 
redacteur Wikenhauser aangediend worden (3). Zij kan immers doorgaan 
als «de programmaverklaring van de commentaar. Sinds Divino afflante 
Spiritu is er een nieuwe geest gaan waaien in de katholieke bijbelwetenschap 
en worden heel wat problemen, die vroeger zuiver defensief « afgehandeld » 
werden, thans positief, met begrip voor de moderne problematiek, ter studie 
genomen. De inleidingswetenschap moet precies met de moderne stromingen 
voeling houden, de kwesties van uit dit steeds vernieuwend standpunt ont- 
leden, de stand van de wetenschap registreren en de weg aantonen langswaar 
men eventueel de oplossing kan benaderen. Wikenhauser doet dit met de 
eruditie, het doorzicht, de objectiviteit en de’ klaarheid, die men van een 
in de exegese vergrijsd professor kan verwachten. Het is onmogelijk een 
inleiding, die uiteraard een panorama van de Nieuwtestamentische weten- 
schap geeft, samen te vatten, zonder er een caricatuur van te maken. Dit « 
moge volstaan : volgt deze inleiding de vroegere van Sickenberger op, zij 
is er zeer veel op vooruitgegaan. De hele vordering van problematiek en 
oplossing, met voor en tegen, wordt hier nauwkeurig en moedig weer- 
gegeven. Een handboek, dat alle studenten op prijs zullen stellen, en dat j 
afgestudeerden graag zullen consulteren ; overigens keurig uitgegeven. 


(2) Blz. XIV ware het beter onder 2. Nicht-katholisch te schrijven dan wel Protestan- 
tisch, want men kan toch moeilijk A. Loisy tot deze laatste kategorie rekenen. 

(3) A. WIKENHAUSER, Zinleitung in das Neue Testament (Herders theologische 
Lehrbücher), Freiburg i.B., Herder, 1953, 23 x 16 cm. 436 blz, studentenuitg., 
gen. DM. 15 ; geb. DM. 21. 
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2. De armen van Jahweh. (4) 


De armen van Jahweh zijn een categorie mensen voor wie de profeten 
en de psalmen veel belangstelling getoond hebben, en wier toestand en 
spiritualiteit thans door Prof. A. Gelin in een aantrekkelijk werkje geschetst 
worden. Het O.T. kent drie houdingen tegenover de armoede. Eerst een 
specifiek-Israëlietische, gefundeerd in de verbondsgemeenschap van de 
Sinaï : Israël maakt als volk van Jahweh een organische rechtsgemeenschap 
van volwaardige burgers uit en wanneer in de 8e eeuw een grondige bezits- 
verschuiving de klassen der rijken en der landelijke proleten tegenover 
elkaar stelt, treden de profeten in naam van verbond en uitverkiezing tegen 
dit onrecht in zijn vele vormen op ; hun leer zal overgaan in Dt. Daarnaast 
geldt het retributieschema, waarbij welvaart en deugd gekoppeld worden en 
tenslotte heeft men een compromis : te grote armoede of te grote rijkdom 
zijn gevaarlijk. Ingaande op de eerste gedachtenstroming hebben de profeten 
de nationale rampen als een straf van Jahweh gezien, maar in een perspectief 
van loutering, zodat het verbond behouden blijft in een kwalitatief Israel, 
een heilige Rest, drager van een Nieuw Verbond: Sinds Sophonias (3, 11-13) 
bestaat deze Rest uit de armen, doch het begrip armoede is gespiritualiseerd 
geworden (gesteld tegenover hoogmoed). De ramp van 587 (ballingschap) 
was de wieg van een kwalitatief Israël, dat Jeremias, zelf de grote arme 
(20, 13), Ezechiël en de Deutero-Isaias hebben getracht uit te bouwen. Na 
het edict van Cyrus is de Rest nog niet zo heilig als men verwacht had. 
De eerste gerepatrieerden voelden zich de zuurdesem in de deeg en de Trito- 
Isaias (56-66) probeert de armoedige situatie tot een geestelijke houding 
uit te bouwen (57, 15 ; 66, 1-2) ; wij horen er de echo van in de postexi- 
lische armen-psalmen 34 ; 37 ; 9-10 ; 25. De anawim (armen) vormen de 
vrome kern van de natie en weten zich misprezen door de welgedane colla- 
borateurs die God kunnen missen (Mal. 3, 13-16 ; Ps. 73, 3-11 ; Job 21, 
7-14 ; Ps. 22, 8-9) ; de armen komen samen in de eigen sôd (avondpalaver) 
(Ps. 111, 1 ; 133, 1-2). Uit de religieuze confidenties van deze vromen zijn 
de menigvuldige klaagliederen ontstaan, waarin een afgrond van ellende 
hun hoogte van godsvertrouwen oproept. Dit vertrouwen moet een blind 
vertrouwen zijn, want God wil niet ter verantwoording geroepen worden 
om zijn wegen. Het vocabularium dat oorspronkelijk de sociale conditie 
van de arme uitdrukte, werd geestelijk geladen tot uitdrukking van vroom- 
heid, en is aldus in de LXX-terminologie en het laat-judaïsme overgegaan. 


(4) A. GELIN, Les Pauvres de Jahwé (Témoins de Dieu, 14), Parijs, Ed. du Cerf, 
1953, 18 x 12 em., 182 blz, 
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De helden uit de voortijd (Abraham, David, Mozes) werden als anawim 
bestempeld. De handschriften van Qoemrân, die ons een beter inzicht heb- 
ben gegeven in de sectarische bewegingen van het Judaïsme, tonen ons een 
opvatting van de armoede die in de richting gaat van de armoede der 
kloosters : is er geen gelofte van armoede, er is tenminste een praktijk van 
armoede, gemeenschappelijk bezit en gemeenschappelijk leven. De gemeen- 
schap van Qoemrân heet « jachad », eenheid. Zij is een voor-project voor 
de eerste christelijke communiteit te Jeruzalem (Hand. 2, 45 ; 4, 32-35), 
bedoeld door Paulus in Gal. 2, 10 : « de armen ». De armen-beweging is 
door heel haar geschiedenis, van Sophonias tot de Esseniërs van Qoemrân, 
gedragen door de verwachting van een heilstijd, tijdens de ballingschap 
concreet gedacht als de restauratie van het godsvolk (Deutero-lsaias). De 
terugkeer bracht echter een desillusie te meer voor deze vromen en Gelin 
meent dat de liederen van de lijdende dienaar van Jahweh het geestelijk 
testament van de Deutero-Is. zouden zijn, waarin de koninklijke figuur van 
de Messias gelouterd is tot de profetische figuur van de grote Arme 
(Is. 53, 4-7). In dit licht heeft ook Ps. 22 een betekenisverschuiving gekend, 
tot hij in het NT. toegepast werd op verschillende elementen van de passie 
van Christus. In Zach. 9, 9-10 wordt de komende Messias ook aangekondigd 
als een nederige, gezeten op een ezel. De brug van de Oudtestamentische 
armenvroomheid naar de Nieuwtestamentische is het Magnificat. Christus 
heeft tenslotte de armen voorrang verleend in zijn Rijk. Deze studie van 
Gelin is een suggestieve schets over een belangrijk thema van bijbelse 
vroomheid, en is overigens met een spirituele unctie geschreven. Voor som- 
mige teksten als het Magnificat en de Nieuwtestamentische waardering der 
armoede ware meer inhoud en minder unctie zelf wenselijk geweest. 


3. Prediker (5). 


Prof. J. Van der Ploeg is een voorbeeldig medewerker aan BOT : na 
Spreuken is hij nu reeds klaar met Prediker (Ecclesiastes). Het is niet 
gemakkelijk wijs te geraken uit de wijsheid van Qohelet en diens pessimis- 
tische uitlatingen over de ijdelheid van alle menselijk pogen. Prof. V.d.P. 
heeft de levenswijsheid van Qohelet enigszins in de praktijk gesteld, door 
niet aan alle problemen een oplossing te willen geven. Aldus is hij zeer 
bezonnen wanneer hij niet te veel toevoegingen wil onderkennen. Wat de 


(5) J. VAN DER PLOEG, Prediker (VAN DEN BORN, GROSSOUW, VAN DER 
PLOEG, De Boeken van het Oude Testament, VIII, 2), Roermond-Maaseik, Romen 
& Zonen, 1953, 24,5 x 17,5 cm, 71 bla, bij intek, 45 Fr., los 50 Fr. 
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inhoud van Prediker’s levenswijsheid betreft, weet S. wel dat dit practische 
levenswijsheid is, geen metaphysische bespiegelingen ; toch had ik dit onder- 
scheid voor de lezer scherper uitgetekend willen zien. In dit opzicht vraag ik 
mij af of « ijdelheid » bij Pred. niet eerder « nutteloosheid » dan « vergan- 
kelijkheid » betekent ; het eerste wijst meer op de practische kant, het tweede 
loopt gevaar begrepen te worden in het licht der contingentie van het gescha- 
pene. Pred. 1, 3 : Wat heeft de mens aan alles, kon wellicht beter vertaald 
worden: Wat bereikt de mens met al zijn moeite, wat haalt hij er mee uit; dat 
schijnt toch de zin te zijn van het hele boek ? De identificatie van Pred. met 
een koning van Israël, en bepaaldelijk met Salomon, wordt door S. terecht 
als een zuiver litteraire fictie aangezien. Zo weinig aandacht heeft Pred. aan 
deze identificatie geschonken, dat mi. in 1, 16 de herinnering aan Melchise- 
deg, in 2, 12 (cfr 2, 16) deze aan Roboam, in 4, 14 deze aan Jojakim niet 
moet opgeroepen worden. Misschien had S. voor het ontstaan meer belang 
kunnen hechten aan woord en wederwoord in de sôd (de avondpalaver) en 
hieruit de formulering van de spreuken nauwkeuriger kunnen afgrenzen, zon- 
der uit deze « eenstemmigheid » tot meerdere schrijvers te besluiten, wat hij 
terecht afwijst. Al deze bedenkingen, die zelf misschien niets dan « ijdelheid 
en trachten naar wind » zijn, bedoelen de waarde van de commentaar niet in 
twijfel te trekken. De verklaring van deze op het eerste gezicht vrij eenvou- 
dige spreuken zal altijd moeilijk en betwistbaar lijken. Mag ik hieraan nog 
een concrete suggestie toevoegen betreffende 4, 14 ? De bedenking van Pred. 
komt wel hierop neer dat elke koning met de ouderdom zijn succes verliest ; 
de jonge koning, al is hij zoals iedereen arm geboren, heeft in de beginne 
aller sympathie, maar verliest die weer na een tijd. Is er geen mogelijkheid 
het parallelisme in 4, 14 aldus te begrijpen, dat de gevangenis in kwestie de 
moederschoot is waaruit de toekomstige koning even arm als iedereen te voor- 
schijn komt ? In dit geval is het onnodig te zoeken naar een concrete situatie 
die aan de spreuk zou beantwoorden. 


4. Het Hooglied. 


Geen boek van de Bijbel is een zo geliefkoosd jachtgebied geweest voor 
de. allegoriserende exegese als het Hooglied. De spirituele zin heeft succes 
gekend naargelang de letterlijke niet voldeed. En ja, wat het Hooglied aan- 
gaat, was deze letterlijke zin ofwel niet duidelijk ofwel niet stichtend. De 
letterlijke exegese stond voor een tweesprong. Ofwel is het Hooglied in zijn 
oorspronkelijke zin een verzameling profane liefde- of bruiloftsliederen, maar 
hoe geraakte zoiets in de canon ? Ofwel bezingt het de liefde tussen Jahweh 
en zijn volk, in de geest van Osee, Jeremias en Ezechiel ; maar waarom heeft 


AD 


die vrome dichter zijn bedoeling zo onduidelijk gelaten, door nergens van | 
Jahweh en Israël te spreken, zodat hij hele generaties verschalkte en op een 
dwaalspoor bracht ? Is dergelijke grap wel waardig van de inspirerende 
Geest 2? Er is over het hele geval veel over en weer gepraat en geschreven, 


meerdere theorieën, die elk wel wat goeds bevatten, werden gelanceerd, maar 
de kern van het probleem bleef toch onopgelost. Thans hebben de Sulpicianen 
de paarden voor de wagen gespannen. Eerst M.A. Robert (Parijs, Inst. cath.), « 
die zijn zienswijze samenvatte in zijn inleiding op het Hooglied voor de Bible 
de Jérusalem, bescheiden maar beslist : het Hooglied moet gesitueerd worden 
in de verlenging van de profetische traditie over het echtverbond tussen 
Jahweh en zijn volk, er is echter een dramatische vooruitgang tussen de ver- 
schillende liederen, en deze vooruitgang correspondeert aan de historische 
situatie vanaf de ballingschap tot en met de zending van Nehemias (ca 444), 
vóór de komst van Esdras. M.A. Feuillet neemt de zienswijze over en propa- 
geert in nr 10 van de collectie Lectio divina (6), met de oratorische zwier 
van een advocaat, het standpunt van zijn meester en zijn methode, die zij 
noemen : la méthode des parallélismes. 

In hoofdstuk I heeft Feuillet het over de litteraire vorm van het Hoog- 
lied. Hij debuteert met een slecht voorbeeld, nl. het Hooglied van Johannes 
van het Kruis. Feuillet beweert namelijk dat, indien men enkele verzen uit dit 
lied neemt, men onmogelijk zou kunnen denken dat we hier voor een geeste- 
lijk minnelied staan. Akkoord, maar het zijn maar « verzen uit» Johannes a 
Cruce, het geheel is daar om te bewijzen dat het gaat over een geestelijk lied ; 
in het bijbelse Hooglied echter is het geheel uiterlijk gehouden als een profaan 
liefdelied. Maar Feuillet keert terug naar de Bijbel, waarin de allegorie een 
belangrijke rol speelt. Meer bepaald is de literatuur van de postexilische tijd 
ecclectische literatuur, gecaracteriseerd door wat Robert en Feuillet noemen 
de « style anthologique », die thema’s en beeldspraak ontleent aan de vroegere 
bijbelse traditie. Zou het Canticum op zijn beurt zijn thema’s (de bruidegom, 
de bruid, slapen en ontwaken, zoeken-vinden, de nieuwe Uittocht, licht en 
duisternis, e.a.) niet ontlenen aan diezelfde bijbelse traditie en moet men 
m.a.w. die thema’s in het Hooglied niet in bijbelse zin (met betrekking tot de 
verbondsgeschiedenis) interpreteren veeleer dan in profane zin? Dat moet M. 
Feuillet bewijzen en hij beproeft het in hfdst. 2. Laten wij toegeven dat M. 
Feuillet enkele interessante troeven in de handen heeft, maar toch vrij roeke- 
loos speelt. Hij heeft namelijk zijn uiteenzetting uitgegeven als een pleidooi 


(6) A. FEUILLET PSS, Le Cantique des Cantiques. Etude de théologie biblique et _ 
réflexions sur une méthode d'exégèse (Lectio divina, 10), Parijs, Editions du 
Cerf, 1953, 23 x 14 em, 258 blz, 570 fr. Fr. 


voor zijn methode, maar dan moet hij er ook voor zorgen dat hij zijn metho- 
de zo in het werk stelt dat er geen speld tussen te steken is. Het volstaat niet 
te tonen dat een bepaald thema in de bijbel verwerkt is in verband met de 
heilsgeschiedenis of de eschatologie, hij moet aantonen dat dit ook het geval 
is voor het Hooglied. Graag neem ik de interpretatie van M. Feuillet aan, 
maar in plaats van de enthoesiaste toon had ik liever een zakelijke, preciese 
bewijsvoering gelezen, waarin ook de grens der bewijskracht was aangege- 
ven : dit zou meer vertrouwen inspreken dan een nogal uitdagende optocht 
van citaten. 

In hoofdst. 3 pleit Feuillet voor de door Robert ontworpen historische 
en psychologische vooruitgang in het Hooglied. De vijf gedichten moeten 
teruggeplaatst worden in het historisch context, het lijden en de kommer, de 
verwachting en de desillusies van de postexilische natie. Het eerste en het 
tweede gedicht gaan vooraf aan het edict van Cyrus (538), het derde be- 
schrijft de aankomst van de grote karavaan van 538, onder de leiding van 
Salomon — Zorobabel, het vierde is gegroeid uit de desillusie der eschatolo- 
gische verwachting nadat de tempel herbouwd is, het vijfde is een oproep 
tot bekering, opdat Jahweh zelf door een genadige akt van zijn almacht de 
verwachte heilstoestand moge realiseren. In deze progressiviteit ligt een merk- 
waardige eenheid : de grenzeloze liefde en genadigheid voor zijn ontrouwe 
bruid is de gouden draad die door deze gedichten, in al hun variëteit, loopt 
en ze tot een eenheid verbindt. « L'immense miséricorde de Yahvé à l'endroit 
de son épouse infidèle, tel est le sujet unique du Cantique. Cette miséricorde 
se manifeste d'une double facon : d'abord elle ne se lasse pas d’attendre 
épouse coupable ; elle ne cesse même de la visiter et de la solliciter douce- 
ment au sein de ses épreuves pour lui montrer que l'amour divin demeure 
inchangé et qu'il n’attend que la conversion totale pour accorder le salut et 
se donner en plénitude. Et comme par elle-même la bien-aimée s’avère inca- 
pable de sortir de sa torpeur, Yahvé lui accorde finalement la grâce du par- 
fait réveil spirituel. Ce n'est pas tout : Dieu pousse la condescendance jus- 
qu’à oublier complètement les péchés du passé et à traiter avec elle comme 
s’il s’agissait d'un premier amour » (blz. 121-122). Met deze liefdesgedachte 
staat het Hooglied niet alleen in de bijbelse traditie ; integendeel het is de 
bekroning van een hele serie voorgangers, die in hfdst. 5 behandeld worden : 
Osee, Jeremias, Ezechiel en de Deutero-Isaias (40-66). 

In een laatste hoofdstuk neemt Feuillet het nog eens op voor zijn me- 
thode. Hij citeert Robert : « Il ne s'agit pas d'accumuler les références sans 
idée directrice, en faisant pêle-mêle des rapprochements quelconques : les 
seules références significatives sont celles dans lesquelles des termes identi- 
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ques ou synonymes sont doublés d'un contexte Énongant une pensée identique 
ou positivement analogue» (blz. 194). Maar de lezers die niet goedgelovig 
zijn, — en een recensent hoort daar ambtshalve bij, — zullen zich afvragen 
of M. Feuillet het bewijs geleverd heeft dat de door hem gevolgde termen, 
die hij clichés noemt, werkelijk clichés zijn in het Hooglied, of zij m.a.w. 
voorkomen in een context dat naar de inhoud werkelijk identiek of analoog 
is aan de profetische teksten waarop hij zich beroept. De interpretatie van 
Robert en Feuillet is een originele, sympathieke en belangwekkende hypo- 
these, de methode der parallelismen is alleszins gewettigd, maar zij moet met 
de nodige wetenschappelijke grondigheid toegepast worden. Zij is trouwens 
geen uitvinding van voornoemde geleerden en zij werd door anderen soms 
met meer critische zin beoefend. Om concreet te zijn : het boek van Feuillet 
heeft geen aarde aan de dijk der wetenschap gebracht, het brengt ons niet 
verder dan Robert. Ik meen dat het onnodig is, na de publicaties van Robert, 
het geval in een andere vulgarisatiepublicatie nog eens op te warmen. Wie 
echter over het boekje van M. Robert niet beschikt, zal in dit boek een aan- 
genaam en leerrijk contact vinden met het Hooglied en met de ganse bijbel- 
se traditie over de liefdesverhouding tussen Jahweh en zijn volk. Hij zal 
daar alleszins meer baat bij hebben dan aan een lezing van de nieuwe Franse 
vertaling van A. Chouraqui en de half-exegetische, half-mystische inleiding 


van P. Lucien-Marie de Saint-Joseph O.C.D. (7). 


5. Het Oude Testament in het Nieuwe. 


Het probleem van de Oudtestamentische citaten in het N.T. reikt ver. 
Het N.T. is de vervulling van het O.T, en is er ook werkelijk vol van, zozeer 
dat de studie der citaten en der citeringswijze noodzakelijk is voor het begrip 
van meerdere N.T. teksten, zo niet van de algemene denkwijze der N.T. schrij- 
vers. P. Smits O.F.M. nam het op zich de kwestie in het hele N.T. te onder- 
zoeken en in een eerste volume geeft hij zijn bevindingen voor de Synop- 
tici (8). Eerst schetst hij het probleem in zijn verscheidenheid. Citeert men 
gewoonlijk naar de LXX, toch is dit niet altijd het geval ; zijn deze uitzon- 
deringen ongewild of gewild, en, in dit laatste geval, welk motief ligt er ten 
grondslag van ? Hadden de eerste geloofsgetuigen en de schrijvers van het 


(7) Le Cantique des Cantiques. Nouvelle traduction frangaise par A. SEPH OCD. | 
Introduction et notes du R. P. LUCIEN-MARIE de SAINT-JOSEPH O.C.D., 
Desclée de Brouwer, 1953, 18,5 x 11,5 cm, 120 blz, 45 Fr. 


(8) C. SMITS O. F. M., Oud-Testamentische Citaten in het Nieuwe Testament. is 
Synoptische Evangeliën (Collectanea franciscana Neerlandica, VIII, 1), 's Her- 
togenbosch, Malmberg, 1952, 25 x 16,5 cm., 160 blz., fl. 9,60, 


N.T. florilegia ter hunner beschikking, kan men deze dan naar de inhoud en 
compositie nauwer omschrijven en in welke omstandigheden werden zij ge- 
bruikt ? Hebben de auteurs van het N.T. geprobeerd de letterlijke zin van 
het O.T. weer te geven of hielden zij er een vrijere methode van citeren op 
na ? Deze vraag raakt dan die andere, de laatste jaren zo sterk gedebatteerd, 
van de verschillende zinnen van de H. Schrift. De inleiding van P, Smits laat 
de complexiteit van de problemen zien … en soms ook voelen, want niet altijd 
is hij klaar in de formulering. Hfdst. 2 handelt over de Messiaanse achter- 
grond van de citaten, want deze bedoelen hoofdzakelijk aan te tonen dat in 
Jezus de Oudtestamentische heilsverwachting haar vervulling kreeg, en deze 
verwachting kan voor de tijd van Jezus niet geschetst worden zonder een be- 
roep te doen op de gegevens van de ingewikkelde apocriefe literatuur, zodat S. 
zijn schets noodzakelijk met de grove borstel moest afwerken. Hij beperkt 
zich tot een korte bepaling van de draagwijdte der Messiaanse titels en de 
ideeën over het Rijk Gods. Sommige affirmaties kunnen betwist worden. Op 
blz. 39 combineert S. Jo. 4, 20 met 4, 25, hoewel tussen beide versikels toch 
een sterke gradatie ligt ; op dezelfde blz. beweert S. dat de titel « leraar » 
(didaskalos) nauw verband houdt met het profeet zijn van Christus : uit Jo. 
3, 2; 12, 13 kan dit mi. niet gehaald worden. Ook de omschrijving van de 
titels Zoon Gods, de Rechtvaardige, Ebed Jahweh (waarom toch Hebed ?), 
de Mensenzoon en de Heer is weinig nauwkeurig. Voor Kurios mocht Cerfaux 
wel geciteerd worden. In de twee volgende hoofdstukken handelt S. over 
Jezus en het O.T. en : de Evangelisten en de bijbelse citaten. In elk hoofdstuk 
maakt hij onderscheid tussen expliciete en impliciete citaten. Dat getuigt bij 
S. van zin voor klare classificatie en hij kon deze des te gemakkelijker door- 
drijven daar hij de ingewikkelde problematiek van de Synoptische kwestie 
buiten beschouwing liet. Maar kan men de techniek van het citeren grondig 
onderzoeken zonder na te gaan hoe het Christus-gegeven door een mondelinge 
traditie haar schriftelijke neerslag bereikt heeft ? Zit niet juist in dit proces 
van ontwikkeling heel de progressieve religieuze reflectie geweven van het 
eerste christendom op de O.T. gegevens ? Kan men het citaat Mt. 12, 18-21 
in zijn juist daglicht plaatsen zonder even onderzocht te hebben wat in de 
redevoering der Hand. over de pais theou (ebed Jahweh) gezegd werd (blz. 
42. 123). De kwestie der impliciete citaten is nog ingewikkelder, want daar 
moet men de teksten tot op de vezel onderzoeken en zien of er toevallige, 
materiële gelijkenis ofwel theologische affirmatie of resonnantie in schuilt. 
De techniek van het citeren kan, dunkt ons, niet anders dan technisch bestu- 
deerd worden. Het is te betreuren dat S., hoe verdienstelijk zijn werk ook is 
en hoewel het waardevolle elementen bevat, zijn studie te zeer beperkt heeft 
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tot een prospectie van de evangelies zoals zij thans voor ons liggen. Het is 
wel waar dat de methode die wij voorstellen een uitgebreider onderzoek en 
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een nog ingewikkelder vooronderzoek meebrengt, maar zij is waarschijnlijk _ 


de enige die kans biedt tot ernstige resultaten te komen. 

In dit opzicht heeft PJ. Dupont O.S.B. (9), de vertaler van de Hand. 
voor la Bible de Jérusalem, grondiger werk verricht omdat hij zich beperkt 
heeft tot de citaten, expliciete en impliciete, in Hand. Het apologetisch gebruik 
van die citaten is in hoofdzaak gericht op drie punten : de Messias moet 
lijden, Hij zal verrijzen en de heilsboodschap is voor de hele wereld bestemd. 
De techniek van citeren wijst er op dat de redevoeringen der Hand. redactio- 
nele arbeid ondergaan hebben. Het gebruik van de LXX suggereert dat Lec 
voor zijn citaten niet de oorspronkelijke Aramese bronnen met behulp van 
LXX zou vertaald hebben, maar dat de redevoeringen der Hand. teruggaan 
op het Hellenistisch stadium der prediking, welke reeds in de communiteit 
van Jeruzalem in het Grieks gebeurde. Tenslotte is het primitieve christen- 
dom zich sterk bewust van de continuïteit der Godsopenbaring doorheen 0. 
en N.T. Enkele vraagjes : misschien zit het woord van Jezus volgens Jo. 2, 19, 
dat naar de formulering gelijkt op Os. 6, 2, er toch ook voor iets tussen dat 
de 3 dagen tussen dood en verrijzenis zo belangrijk waren en aldus voorwerp 
werden van typologische exegese vanwege de eerste communiteit (cfr blz. 
14). Blz. 32-33 : kon men de Hebreeuwse tekst van Ps. 110, 1 anders vertalen 
dan met het dubbel gebruik van Kurios ? 


6. Paulus. 


Dezelfde P. Dupont (10) heeft ook een thematisch onderzoek gewijd 
aan het begrip « verzoening » bij Paulus. Verzoening wijst in de eerste plaats 
op een wijziging in de verhoudingen tussen God en mens, een wijziging van 


de toestand zonder een wijziging van de gevoelens in te sluiten. De wijziging 


is te danken aan het initiatief van God of concreet aan de dood van Christus. 
In de II Cor. wordt het thema uitgediept, in die zin dat de mens de gewij- 
zigde toestand persoonlijk en positief in zijn leven moet realiseren door wij- 
ziging van zijn persoonlijke gesteltenis, Gaat dit thema in de eerste plaats 
terug op de Hellenistische volkstaal, toch moet men een Joodse bijkleur 
aannemen omdat de verzoening een onttrekking insluit aan de eschatologische 


(9) J. DUPONT O. S. B., L'utilisation apologétiqgue de lAncien Testament dans les 
discours des Actes (Analecta Lovaniensia Biblica et Orientalia, II, 40), Leuven, 
Public. Univers. — Brugge-Parijs, Desclée de Brouwer, 1953, 24 x 16 cm. (Over- 
druk uit Z. Th. Lov. 1953, blz. 289-327). 

(10) J. DUPONT O0. S. B, La réconcilation dans la théologie de Saint Paul (Analecta 
Lovaniensia Biblica et Orientalia, II, 32), ib., 1953, 25 x 16 cm, 55 blz., 40 Fr. 
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wraak Gods. Uit het verband met het thema der rechtvaardiging blijkt nog 
duidelijker dat de verzoening niet een psychologische ommekeer, maar een 
juridische ommekeer betekent, die echter een reële omvorming van de mens 
veronderstelt, bewerkt door het kruisoffer van Christus. In de captiviteits- 
brieven waarin het musterion van de toetreding der heidenen tot het heil op 
de voorgrond komt, brengt de verzoening de afschaffing mee van alle gods- 
dienstige scheidsmuren in de mensheid. Een bondige détailstudie, grondig en 
volgens een strenggehouden methode. 


De gedrongen en synthetische commentaar van Delachaux en Niestlé, 
evenals de namen Bonnard en Masson kregen in dit tijdschrift reeds een 
goede klank : steunend op brede informatie, persoonlijk oordeel, zonder 
veel discussie, geeft zij een scherp en diepgaand inzicht in de essentiële 
doctrinele lijn van de brieven (11). 


Bonnard meent dat Gal. wrschl. gericht is tot de Noord-Galaten, ge- 
schreven te Corinthe in 56-57, kort vóór Rom., en dit tengevolge van een 
doctrinele crisis en meteen een gezagscrisis, in gang gestoken door Judaï- 
zanten uit den vreemde. Deze boodschapten een nieuw evangelie, dat de 
besnijdenis niet enkel als een wenselijke aanvulling van het evangelie, maar 
als een noodzakelijk middel tot het heil aanzag. Het is onmogelijk een over- 
zicht te geven van de reeds zo gedrongen, — en toch klare ! — commentaar. 
Deze is doorsneden met synthetische excursussen. Zo zet Bonnard het pro- 
bleem van de overeenkomst Gal. 1-2 en Hand. uiteen, hij dateert het con- 
cilie van Jerusalem vóór de eerste missiereis, in 43-44 (cfr Hand. 11, 27-30) 
en meent dat het decreet van Hand. 15, 22-29 in een ander historisch context 
thuishoort dan dat van het concilie, zonder echter een verdere tijdsbepaling 
te kunnen geven. Wat de apostolaatsopvatting van Paulus volgens Gal. l en 
2 betreft, is het apostolisch gezag van P. origineel (niet onafhankelijk) 
tegenover het onbetwiste gezag van het apostelcollege van Jeruzalem, omdat 
hij even rechtstreeks als de anderen door Christus geroepen is. De kritiek 
van de Judaïzanten betreft zijn prediking en zijn houding tegenover de 
heidenchristenen. Apostolaat en boodschap gaan samen, zodat men kan be- 
sluiten, aldus Bonnard, dat het apostolaat in de eerste plaats kerugmatisch 
en slechts secundair beherend is. Verder betoogt B. dat Gal. en Rom. 
dezelfde theologische grondkwesties behandelen, Gal. polemisch en negatief, 


(II) efr Coll. Gand. 1950, 292-293 ; 1952, 164-165.* P. BONNARD, L'Epitre de saint 
Paul aux Galates. CH. MASSON, L'Epître de saint Paul aux Ephésiens (Com- 
mentaire du Nouveau Testament, IX), Delachaux et Niestlé, Neuchâtel-Parijs, 
1952, 25 x 19 cem., 230 blz. Fr. S. 12.50. (Voor België : Librairie Evangélique, 
119, Avenue Coghen, Uccle-Bruxelles), 5 
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Rom. descriptief en positief ; men mag echter Gal. niet als een kladwerk van 
Rom. aanzien. Door het verschil van standpunt in de beide brieven ver- 
schilt ook hun beider perspectief omtrent rechtvaardiging en Gods heilsplan, 
omtrent het doopsel (volgens B. bevat Gal. reeds de volledige doctrine, die 
in Rom. gepreciseerd en geillustreerd wordt, niet echter uitgebouwd tot een 
essentieel-sacramentele doctrine ; tegen Schlier en Grail, die naar S. gevoelen 


wel te veel « Rooms» denken). De vrijheid waardoor de mens door Chr. 


verlost is van zijn vermaledijding en vrij wordt voor een nieuwe dienst aan 
God, wordt in de eerste plaats bewerkt door de prediking en de Geest, en 
wordt door het Doopsel slechts publiek bevestigd in de Kerk (opnieuw ge- 
reformeerde reactie tegen de al te katholiciserende protestant Schlier). De 
laatste excursus over de Wet is minder gelukt en alleszins weinig klaar. Het 
verwondert ons dat, indien ons nazicht juist was, S. zo weinig rekening 
houdt met de publicaties van Cerfaux, die naar onze mening inzake Paulus 
wat heeft mee te praten. 

De commentaar van Masson op Eph. is anders gestructureerd : in plaats 
van een inleiding krijgt men slechts een summaire conclusie, een tekst die 
overladen is met verwijzingen en voetnota’s, meer detailanalyse en minder 
synthese. Taal en stijl, doctrinele inhoud (heils- en doopselleer, musterion, 
de Kerk als corpus mysticum, rol van Satan, enz.) zouden er op wijzen dat 
de schrijver van Eph. een leerling is van Paulus, schrijvend tegen het eind 
van de eerste eeuw, wrschl. uit een der kerken van Phrygië, misschien Colosse. 
Gezonden naar de Kerk van Laodicea, was de brief toch niet geschreven voor 
een bepaalde Kerk. 

P. Linssen (12) koos als onderwerp voor zijn doctorale dissertatie 
(Nijmegen, 1952 ; promotor Prof. W. Grossouw) 1 Cor. 9 en nam daarmee 
veel hooi op de vork. Want het apostolaatsbegrip van het N. T. is in de 
jongste exegese sterk gediscussieerd geworden en de polemische tekst van 
1 Cor. 9 laat meer veronderstellen dan hij formeel uitdrukt, zodat de verkla- 
ring er van niet zo. gemakkelijk is. Indien dit boek als dissertatie moet 
beoordeeld worden, kan ik er niet zo erg enthoesiast over zijn. S. heeft ge- 
tracht de bestaande opvattingen met hun respectieve argumenten tegen 
elkaar af te wegen en heeft zich niet gewaagd aan een diepgaand, persoonlijk 


(12) G. LINSSEN C.I.C.M., Het apostolaat volgens St. Paulus. Een bijbels- theolo- 
gische studie van 1 Kor. 9, Nijmegen, Boekdrukkerij F. E. Mac Donald, 1952, 
24 x 16 cm, 170 blz. — Interessant is nog de laatste bijgevoegde these van dit 
doctoraat : «15. Bij de priesteropleiding op de Seminaries worde vermeden het 
aantal vakken uit utiliteitsoverwegingen te vermeerderen. Het is wenselijk uit te 
gaan van de levende problematiek en door een harmonisch uitgewerkt studie- 
program een diep gefundeerde philosophische en theologische vorming te bevor- 
deren ». 
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onderzoek van een stel elementen. Eerst situeert hij 1 Cor. 9 in de proble- 
matiek opgeroepen door de Korinthische geest (wat is eigenlijk de Hel- 
lenistisch-Joodse mentaliteit van blz. 17 2?) en door de idolothytenkwestie 
(1 Cor. 8-10). De Korinthische « sterken » beroepen zich voor hun exousia 
(hun recht om vrij te handelen) op hun gnosis (hun charismatisch dieper 
geloofs- en levensinzicht) maar denken te weinig aan de agapè. Paulus stelt 
daartegenover zijn eigen voorbeeld. Ook hij is vrij, ook hij heeft rechten als 
apostel, maar terwille van de geloofsgenoten heeft hij er geen gebruik van 
willen maken. Volgens S. bedoelt de apologia van 9,3 precies de verdediging 
van zijn handelwijze, niet van zijn apostolaat. Zou die apologia niet eerder 
de verdediging zijn van Paulus’ standpunt in de kwestie der idolothyten ? 
Gaat de anakrisis (de kritiek) wel zeker over het feit dat Paulus handen- 
arbeid verricht ? Of protesteren de Korinthiërs niet eerder tegen de mis- 
kenning van hun exousia ? Zijn handelwijze (handenarbeid, enz.), verre van 
aanleiding geweest te zijn tot kritiek, schijnt eerder steunpunt te zijn voor zijn 
verdediging. Het is niet omdat Paulus meermaals op dit argument een beroep 
doet dat men mag besluiten dat hij hierin aangevallen werd, of dat de pole- 
mische situatie steeds dezelfde was. Misschien deed S. wel aan te logische 
exegese, die verschillende polemische situaties op grond van gelijkende 
tegenargumenten gelijkschakelt, en heeft hij niet voldoende met de verschil- 
lende, wisselende, concrete dialectiek rekening gehouden. De apostolische 
autoriteit van Paulus lijkt mij te Korinthe minder betwist om zijn handen- 
arbeid dan wel om zijn « intellectuele » of oratorische inferioriteit tegenover 
Apollos en andere gewiekste predikanten. Dit misprijzen voor de stichter 
van hun kerk zal dan vooral aan de dag getreden zijn, wanneer Paulus 
onsympathieke oplossingen gaf aan hun moeilijkheden. De handenarbeid, 
verre van zijn apostolisch gezag te verminderen, bevestigt deze omdat hij 
een eminent getuigenis is voor de christelijke caritas van de apostel (2 Cor. 
11, 5-8; 12, 11-13). Wat S. in zijn eerste hoofdstuk zegt over de aposto- 
laatsidee bij P. is substantieel juist maar toch niet altijd scherp en precies. 
Wat betekent het op blz. 38-39 dat Paulus de hele mysteriegedachte reeds in 
het Damascusvisioen kreeg en waarin bestaat de latere ontwikkeling er van ? 
Zou klètès apostolos, behalve de roeping tot het apostolaat, ook niet de nu- 
ance insluiten van de roeping tot heidenmissionering (blz. 38 ; cfr Cerfaux, 
Théologie de Eglise, blz. 144-145) ? Geldt de afzondering (Gal. 1, 15 ; 
blz. 39) de verkiezing van eeuwigheid of bedoelt zij de roeping in de tijd ? 
Volgens S. is Gal. 1, 12 genitief van het subject, hoewel de openbaring in 
kwestie toch de apocalypse is van de verheerlijkte Christus (blz. 40). Ik zou 
ook wel graag wat meer vernomen hebben over de preciese onderscheiden 
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rol van Vader en Heer in de roeping (blz. 4l ; nochtans enigzins in de 


conclusie blz. 60). Op blz. 42 zal wel « fonctionnaire divin » te lezen zijn. « 
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Het polemisch aspect van marturein (blz. 51) lijkt mij te weinig benadrukt 
voor Paulus (plechtige bevestiging van wat tegenstanders betwisten). Men 


merkt dat de begripsontleding niet zeer scherp gaat. S. heeft overigens vlijtig 
gebruik gemaakt van Kittel’s Theologisches Wörterbuch (met alle respect !). 
De omvang van het apostolaatsbegrip (hoeveel apostelen zijn er geweest ?) 
wordt daarna onderzocht. Het overzicht van de opinies is spijtig te veel een 
opsomming en te weinig een synthetische classificatie. Het recht van de 
apostel op levensonderhoud en de motieven waarom hij er geen gebruik van 
maakte, worden bestudeerd in de hoofdst. Il en III. Ook hier zouden nog 
vraagjes te stellen zijn, maar wij herinneren onszelf te goed onze studenten- 
tijd en het gelukkige ogenblik waarop de pedels een einde maakten aan het 
academisch kruisvuur, om nog verder vragen te stellen. Intussen menen wij 
wel dat dit boek als uiteenzetting van de problematiek en als een veelal oor- 
deelkundige keuze in de verschillende voorgestelde opinies veel nut zal heb- 
ben. Het is alleszins klaar om lezen en het vervalt niet in eindeloze vitterij. 
De meeste lezers zullen dit tenslotte liever hebben dan een onoverzichtelijke 
berg wetenschap. Hier is tenminste de substantie aangeboden. 


7. Apocalypse. 


Voor de verklaring van Apoc. zijn er drie typen van interpretatie in 
zwang. De eerste, de zgn. eschatologische verklaring, ziet in het openbarings- 
boek werkelijk een apocalypse, d. w. z. een openbaring van het einde der 
tijden en van het drama dat voortspruit uit de overgang van de huidige aeoon 
naar de komende. Deze verklaring raakt wel de kern van Apoec., en toch moet 
rekening gehouden worden met de dosis waarheid die steekt in het tweede 
type van verklaring, de zgn. tijdshistorische interpretatie. Deze verklaart 
Apoc. als een verzameling visioenen van verleden en heden, gehuld in het 
masker der profetie. Maar de profetie is in Apoc. meer dan een masker. 
Toch is het waar dat de hagiograaf de eschatologische werkelijkheid vooraf 
betekend ziet in gebeurtenissen van zijn tijd. Tenslotte trad in de moderne 
exegese de zgn. traditiehistorische interpretatie op de voorgrond. Deze be- 
perkt er zich nagenoeg toe de beelden en visioenen van Apoc. te verklaren 
uit vroegere mythologische of andere tradities. Tot deze richting behoort de 
commentaar van E. Lohmeyer (1° uitg. 1926; 2° uitg. 1953) (13), die voor- 


(13) E. LOHMEYER, Die Offenbarung des Johannes (H. LIETZMANN-G. BORN- 
KAMM, Handbuch z. N.T., 16), 2e uitg, Tübingen, Mohr, 1953, 25 x 17 em, 
V + 208 blz, gen. D.M. 10.40 ; geb. D.M. 12.80. 
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al de gegevens der gnostische secte der Mandeërs benut om de beeldspraak 
van Apoc. te verklaren. Toch erkent Lohmeyer de fundamentele verwant- 
schap van Apoc. en Jo ; hij meent namelijk dat het verschil tussen beide 
hierdoor te verklaren is dat dezelfde auteur omwille van een bestaande litte- 
raire traditie voor zijn Apoc. een enigszins anders gekleurd kleed moest 
lenen. Men kon natuurlijk van L. in 1926 moeilijk verwachten, — nu ware 
dit reeds gemakkelijker geweest, — dat hij Jo en Apoc. aan de apostel Jo- 
hannes zou toeschrijven. De traditiehistorische verklaring blijft veelal half- 
weg staan : zij probeert de voorgeschiedenis van de symboliek der Apoc. te 
maken, maar zelfs indien zij daarin geslaagd is, heeft zij nog niet de volle 
bedoeling van de hagiograaf duidelijk gemaakt. Wat meer bepaald L. betreft, 
behoort zijn commentaar enigszins tot het verleden, want sinds 1926 is de 
« Mandese koorts » al sterk geluwd (met uitzondering van Bultmann’s com- 
mentaar op Jo). Anderzijds kan men niet ontkennen dat de scherpe en door- 
dringende geest van L. in het hem kenmerkende gedrongen betoog zeer fijn- 
zinnige tekstanalyses geeft en een grondige peiling naar de doctrinele inhoud 
van Apoc. doet. De tweede uitgave, bezorgd door G. Bornkamm (Heidelberg), 
heeft getrouw de eerste uitgave, mitsgaders de aantekeningen in L's eigen 
handexemplaar, bewaard. Wel is de literatuur bijgewerkt en enkele rand- 
nota’s van L. in appendix verzameld. 


8. Didactisch materiaal voor bijbelonderricht. 


1. Bij Enpece, Nederlandse Projectiecentrale, Koningslaan, 54, Amster- 
dam, verschenen onlangs twee stroken kleurlichtbeelden over het H. Land : 
nr. 1040 over Palestina in het algemeen (25 beelden, van Galilea tot Hebron) 
en nr. 1041 met 25 beelden over Jeruzalem. Voor iemand die de kans niet 
heeft zelf kleurfoto’s te gaan nemen, is deze collectie een buitenkansje. En 
zelfs voor hem die een eigen collectie heeft, kunnen de meeste van deze foto’s 
ter aanvulling dienen, want er zijn enkele binnenzichten bij die door de toe- 


rist moeilijk te nemen zijn. In een vroegere collectie had dezelfde firma een 
strook kleurlichtbeelden uitgegeven over de kostbaarheden van het graf van 
Toet-ank-Amon, die ook moeilijk te fotograferen zijn in het museum te Caïro. 
De keuze van de beide stroken over Palestina is goed en de kleuren vallen 
mee. Graag aanbevolen. 


2. Bij Katholisches Bibel-Werk, Stuttgart - Bad Canstatt, Waiblingen 
Str. 27, zijn te verkrijgen : 


a) een landkaart van het Nieuwtestamentisch Palestina met aanduiding 
van de voornaamste gebeurtenissen van Jezus’ leven, nl. W. HARWERTH, 
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Lebensweg Jesu (papier, D.M. 6 ; opgemaakt voor schoolgebruik, D.M. 15). 


Voor middelbaar en lager onderwijs aanbevolen. 


b) een collectie facsimile-uitgaven, met daarbij de transcriptie in He- 
breeuws kwadraatschrift of modern Grieks schrift en een vertaling in het 
Latijn van de Mesja-inscriptie (D.M. 2.10), de Siloë-inscriptie (D.M. 3), 
Ostracon Lachisj III en IV (elk D.M. 1.50), pap. Chester Beatty II P 46 (DM. 
1.20), pap. Rylands P 52 (DM. 1.20), pap. Nash (DM. 1.20), kol. 44 van 
DSla — Qoemrâm (DM. 2). Verder een fotocopie van de Manuale Disci- 
plinae uit Qoemrâm, met transcriptie en Latijnse vertaling (DM. 12). Al dit 
materiaal is zorgvuldig afgewerkt en is interessant als didactisch materiaal, 
bovendien goedkoop. 


ce) twee collecties van 12 kleurpostkaarten over Palestina en Jeruzalem, 
elk boekje aan D.M. 3.50. Meerdere kaarten zijn dezelfde als de kleurbeelden 
Enpece. Uiterst fijn verzorgd, beste Duitse fototechniek, geen schreeuwerige 
kleuren. 


3. Bij het Christophorus-Verlag, Herder, Freiburg i.B., Tennenbacher- 
str. 4, werden een drietal fotocahiers uitgegeven, een over « Heilige Messe » 
(DM. 0.50), een over Christus (DM. 0.50), een over Paulus (DM. 1.20 ; 
tekeningen genre Suske en Wieske). Verder 36 Bilderbogen, d.w.z. bladen 
tekeningen om in te plakken, voor de lagere graad, elk aan D.M. 0.15 (vanaf 
30 ex. aan D.M. 0,12, vanaf 100 ex. aan D.M. 0.10). 


4. Bij de boekhandel Baert, 35, Anatole Francestraat, Schaerbeek, zijn 
drie eenvoudige maar sprekende Bijbellandkaarten te krijgen, opgemaakt 
door Fr. Bellarminus, met medewerking van Mgr B. Alfrink en P. Gerrits : 
De Oude Wereld (500 fr.), Palestina (600 fr.), Jeruzalem (500 fr.) ; elke 
kaart ca 1,65 m x 1,15 m. Verzorgd werk, graag aanbevolen voor lager en 
middelbaar onderwijs. 
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ERNSTIGE CRISIS IN HET APOSTOLAAT DER 
FRANSE PRIESTER-ARBEIDERS 


(vervolg) 


Volgens een gemeenschappelijke verklaring op 14 November 1953 aan 
de pers afgelegd door de Kardinalen A. Liénart, P. Gerlier en M. Feltin, 
schaft de H. Stoel het instituut van de prêtres-ouvriers niet af, maar legt 
hervormingen op zowel in de aanwerving, de levenswijze als in het aposto- 
laat van de priester-arbeiders (1). 

De bisschoppen, die priester-arbeiders onder hun jurisdictie hebben, 
vergaderden te Parijs op 19 Januari 1954. Na hun besprekingen publiceer- 
den zij een verklaring waarin zij getuigenis afleggen van de noodzakelijk- 
heid, althans in sommige streken, een zeker aantal priesters te belasten met 
een speciaal apostolaat ten einde het Geloof te verkondigen aan de arbeiders 
en hun de weg te wijzen naar de Kerk. De Kerk alleen kan de levensvormen 
bepalen, die verenigbaar zijn met de uitoefening van het priesterschap. De 
aanwezige bisschoppen verklaren — in nauwe overeenstemming met Z. H. 
de Paus — dat het priesterapostolaat in de arbeiderskringen, zoals het als 
«experiment» door de priester-arbeiders tot nu toe werd beoefend en als 
«experiment » door de Kerk was goedgekeurd, in zijn huidige vorm niet 
kan worden gehandhaafd. Er moet dus worden gezocht naar een andere 
vorm van priesterapostolaat in de arbeiderskringen. Het instituut van de 
priester-arbeiders, zoals het vroeger bestond, wordt afgeschaft en vervangen 
door la mission ouvrière, de naam prêtres-ouvriers zal voortaan veranderd 
worden in prêtres de la mission ouvrière. De priesters van deze missie zullen 
slechts een beperkte tijd van de dag aan handenarbeid mogen besteden, op- 
dat zij hun priesterlijke plichten gemakkelijk zouden kunnen vervullen. 

Op 2 Februari 1954 ontving ieder priester-arbeider een brief van zijn 
bisschop waarin de praktische modaliteiten en de concrete toepassingen 
van de hoger aangehaalde algemene richtlijnen staan vermeld. Er wordt 
medegedeeld dat de beperkte tijd voor handenarbeid door de Paus bepaald 
werd op drie uur per dag (2); dat die richtlijnen van kracht werden op! 
1 Maart 1954 ; dat de priester-arbeiders geen enkel engagement mogen 
nemen in tijdelijke zaken : noch politiek noch syndicaal lidmaatschap, noch 


(1) Coll. Gand., 1953, blz. 350. 

(2) In een brief aan de geestelijkheid van zijn bisdom schreef Z. H. Exc. Mgr de 
Provenchères, Aartsbisschop van Aix: «une fois les redressements nécessaires 
obtenus, il se pourrait que la hiérarchie permette une durée de travail plus longue. 
Il e’agit là d'une disposition d'ordre disciplinaire.» Zie: La revue nouvelle, 
15 Maart 1954, blz. 276. 
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lidmaatschap van ondernemingsraden. De bisschop drukt er op dat het, 
in onderhavig geval, niet gaat om politiek, maar om een godsdienstige 
zaak, waarin de priester hem gehoorzaamheid verschuldigd is. « Tracht uw 
geweten niet te sussen », zegt de bisschop verder tot de priester-arbeider, 
«met u te overtuigen dat in dit geval passieve weerstand en inwen- 


dige ongehoorzaaraheid toegelaten zijn ». In geval van ongehoorzaamheid, 


wordt de kerkelijke zending tot apostolaat ontnomen en zullen canonieke 
straffen worden medegedeeld. De laïcisatie zal niet worden toegestaan. De 
organisatie van de priester-arbeiders in een equipe op nationaal plan moet 
worden opgegeven en vervangen door een vereniging van de prêtres ouvriers 
op diocesaan plan, afhankelijk van de bisschop. 

Het antwoord van de priester-arbeiders op de brief van hun bisschop- 
pen liet op zich niet wachten. Het verscheen onder vorm van een communiqué 
aan de pers op 4 Februari 1954 en het werd ondertekend door 73 prêtres- 
ouvriers. In dit communiqué leggen de ondertekenaars getuigenis af van 
hun totale verknochtheid aan de arbeidersklasse en van hun algehele solida- 
riteit met de arbeiders in hun gemeenschappelijke strijd. Aangezien zij het 
arbeidersleven als een geheel beschouwen, aanvaarden zij geen compromis 
dat er zou in bestaan in de rangen van de arbeidersklas te blijven zonder 
te werken zoals de andere werklieden en zonder de verplichtingen en de 
verantwoordelijkheid van de andere arbeiders te dragen. Zij reserveren 
echter hun uiteindelijke beslissing ten opzichte van de bisschoppelijke ricli 
lijnen ; alleen werd in het communiqué hun opvatting uiteengezet over de 
voorwaarden waaronder de priester-arbeiders hun plaats in het arbeiders- 
milieu kunnen blijven innemen. 

De toon van het document is weinig kristelijk, laat staan priesterlijk. 
La Croix noemde het opgesteld in een marxistische toon. Er is geen spraak 
in dit communiqué, door priesters opgesteld, over God, Kristus, de Kerk, 
de kristelijke verlossing, men spreekt alleen van overwinning in de klasse- 
strijd. De kerkelijke hiërarchie staat er getekend handelend weliswaar uit 
godsdienstige motieven, maar niettemin misleid door burgerlijke vooroor- 
delen. Men kan verzachtende omstandigheden aannemen die de scherpe kan- 
ten van het communiqué verklaren : het document is niet tot de bisschoppen 
gericht maar tot de arbeiders ; aan de redactie ervan is weinig tijd en 
overleg besteed : het verscheen op 4 Februari 1954 als antwoord op de brief 
van de bisschoppen welke de priester-arbeiders slechts een paar dagen vroe- 
ger hadden ontvangen. 

Op 11 Februari 1954 werd bekend gemaakt dat de drie Provinciale 
Oversten (Parijs, Lyon, Toulouse) der Paters Dominicanen in Frankrijk 
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werden vervangen en dat de Paters Congar, Féret, Chenu en Boisselot, die 
tijdens de laatste jaren fel werden opgemerkt omwille van hun publicaties, 
naar een ander apostolaatsveld worden gezonden. Die maatregelen werden 
door de publieke opinie in Frankrijk beschouwd als verband houdende met 
het probleem der priester-arbeiders. Frangois Mauriac heeft in de Figaro 
van 16 Februari 1954 een ophefmakend artikel geschreven als antwoord op 
“de hogergenoemde maatregelen. Dit artikel verscheen onder de titel : « Naar 
een nieuw Concordaat» en is zeker niet vrij te pleiten van Gallicanisme. 
Zelfs het neutrale blad Le Soir van 18 Februari 1954 besloot de beschou- 
wing over het artikel van Mauriac, met een lichte overdrijving, aldus : 
«ceci rappelle opportunément qu’au cceur de tout catholique frangais, il 
y a un gallican qui sommeille ». 

Er is, tijdens de laatste weken, zeer veel gepubliceerd over de pijnlijke 
crisis in het apostolaat der priester-arbeiders zowel in de «linkse» als in 
de « rechtse » bladen. Het is waarlijk onbegonnen werk een bibliographie 
aan te leggen. Het is treffend en betekenisvol vast te stellen dat de jour- 
nalisten, die de priester-arbeiders willen opstellen tegen de bisschoppelijke 
beslissingen, ofwel behoren tot « uiterst links » (communisme), ofwel tot 
«uiterst rechts» (Action Francaise, Gallicanisme). De prêtres-ouvriers, 
werden dus, tijdens de laatste dagen vóór hun beslissing die vallen moest 
vóór 1 Maart 1954, bewerkt en beïnvloed langs verschillende zijden. Hoe 
was -de uiteindelijke beslissing ? Waren de priester-arbeiders gehoorzaam 
aan de kerkelijke richtlijnen ? Alhoewel het tot op heden, vrij moeilijk is 
een‘ juist antwoord op die vraag te geven, blijkt het dat de grote meerderheid 
van de prêtres-ouvriers de richtlijnen van de Kerk hebben gevolgd. 
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Het is misschien interessant, als slot van deze kronijk over de Franse 
priester-arbeiders, ons even te bezinnen op de vraag : « waarom is dit expe- 
riment, dat zeker ontstaan is uit een idealistische, apostolische, kristelijke 
en priesterlijke bedoeling, tenslotte falikant uitgelopen ?… 

De pioniers welke destijds geschaard stonden rond abbé Godin, waren 
zeker soliede, godvruchtige priesters die uitmuntten in een apostolische 
spiritualiteit van helfdhaftige naastenliefde en daadwerkelijke armoede. — 
Toen echter, in 1945, de honderden Franse priesters, uit de Duitse krijgs- 
gevangenkampen of concentratiekampen in Frankrijk terug kwamen, heb- 
ben enkele troebele elementen van de résistance Frangaise de verdere 
ontwikkeling van de prêtres ouvriers ongunstig beïnvloed. Het is een 
bekend feit dat de prêtres résistants van Frankrijk, op politiek gebied tegen: 


over vele Franse Bisschoppen stonden en dat zij, op religieus-apostolisch 
gebied, ook hun eigen wegen zijn gegaan. Het is in alle geval treffend hoe 
de priesterlijke gehoorzaamheid, in de naoorlogse jaren, bij vele Franse 
geestelijken een gevoelige slag had gekregen. 

Het blijkt wel dat sommige priester-arbeiders practisch hadden ver- 
geten dat de priester eerst en vooral in dienst moet staan van God. Het 
heeft geen zin het geestelijk leven te slachtofferen voor het zogezegd aposto- 
laat : een priester zonder H. Mis, zonder brevier en zonder meditatie is als 
een schip zonder kapitein en zonder stuur. Een naturalistisch activisme in 
het apostolaat dat het bovennatuurlijk leven aantast in al zijn manifestaties : 
in de meditatie, H. Mis, gewetensonderzoek, biecht, brevier, enz... moet 
noodzakelijk leiden tot gevaarlijke afwijkingen. 

Men heeft in Frankrijk, tijdens de laatste jaren, zeker te weinig aan- 
dacht besteed aan de diepgaande, wetenschappelijke, theologische vorming 
van de jonge geestelijken. Kenschetsend was het wantrouwen van die jonge 
clerus tegenover de traditionele theologie : ze studeerden liever de actuele 
apostolaatsproblemen en verwaarloosden ondertussen de vormende studie 
van H. Schrift, Dogma en Moraal. Nu kunnen zij de spijtige gevolgen ervan 
vaststellen. Als er iemand de steun nodig heeft van een grondige kennis 
van het woord Gods, van de fundamentele dogma’s en van de grote zedelijke 
beginselen, dan zijn het niet enkel de priester-arbeiders, maar alle priesters, 
die tegenwoordig moeten leven in een wereld waarin valse begrippen zelfs 
de besten aantasten. De seminarievorming moet dus, tegenwoordig vooral, 
degelijk wetenschappelijk zijn ; de theologie is toch de wetenschap van de 
goddelijke openbaring. Seminarieonderwijs is bijgevolg geen technisch 
onderwijs en het ware een ramp moesten de seminaries vervallen tot tech- 
nische instituten voor praktische zielzorg. Men heeft dat in Frankrijk thans 
vastgesteld. 

Een onvoldoende selectie van candidaten tot het edel apostolaat van 
de Franse priesterarbeiders heeft zich thans gewroken, nu zij in zulke moei- 
lijke omstandigheden zijn gekomen. De mazen der selectie werden wat te 
breed opengezet : jonge geestelijken, die het in een normaal seminarie of 
in de gewone zielzorg niet konden uithouden, gingen zich melden bij de 
Mission de France of de Mission de Paris. Zij waren waarschijnlijk. de 
grootste dwarsdrijvers en zij lopen thans ook het grootste gevaar. 

Bij gebrek aan volgzaamheid tegenover de kerkelijke hiërarchie, aan 
gebed en studie, aan voldoende strengheid in de selectie van de candidaten 
is het edelmoedig apostolaat van de priesterarbeiders van de oorspronkelijke 


gaafheid afgedwaald, Het ingrijpen van het kerkelijk gezag bedoelt niets 
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anders dan het ontstaan van de priester-klassestrijder te voorkomen en het 
zuiver apostolaat van bovennatuurlijke aard midden de arbeidersmassa te 
vrijwaren. 

Wat de priester-arbeiders in Frankrijk, op apostolisch gebied, hebben 
verwezenlijkt, kan moeilijk in cijfers worden weergegeven. Hier en daar 
zijn er bewijzen geweest van het hersteld contact tussen en het vernieuwd 
vertrouwen van het sous-prolétariat de France en de Kerk, bij middel van 
de priester-arbeiders. Dit bleek bv, twee jaar geleden, toen Michel Fayreau, 
priester-dokwerker in de haven van Bordeaux, door de kabelbreuk van een 
hijskraan verpletterd werd onder de neerstortende last. Op de dag van zijn 
begrafenis in de kathedraal van Bordeaux was er zulke overweldigende 
solidariteit van dokwerkerszijde, dat geen enkel onbevooroordeelde toe- 
schouwer kon ontkennen hoe ver en hoe diep de tegenwoordigheid van die 
priester was doorgedrongen in het hart van zijn medearbeiders. 

Mocht het apostolaat der prêtres-ouvriers gelouterd uit deze ernstige 
crisis te voorschijn komen tot glorie van de Kerk en tot heil van de arbeiders. 
Intussen begroeten wij, met eerbied en bewondering, die priester-arbeiders, 
welke in en door hun keuze hebben bewezen vóór alles te willen priester 
blijven. Zij zullen het apostolaat bij de werklieden voortaan met een ver- 
dubbeld sukses voortzetten : « Vir oboediens loquetur victoriam» (1). 


P. LOONTJENS. 


(1) Prov, 21, 28. 


„MNotae JSibliogtaphicae 


A. DE WAELHENS, Chemins et Impasses de l'Ontologie Heidegge- 
rienne. A propos des Holzwege (Philosophes contemporains. Textes et 
Etudes), 1 vol., 19 X 13 cm, 52 blz., Leuven, E. Nauwelaerts, 1953, 39 fr. 


In dit werkje bezorgt Prof. A, De Waelhens, de Leuvense Heidegger- 
specialist, ons een studie over het onderscheid tussen het zijnde (das 
Seiende) en het zijn (Sein) bij M. Heidegger (1889). Hoewel het in een 
duidelijke en wel verzorgde taal geschreven is, blijft het, gezien het onder- 
werp, gereserveerd voor specialisten. Men vindt er interessante gedachten 
over de betekenis van het kunstwerk, over Hegel, Nietzsche, Rilke en zelfs 
over Anaximander. 

De reeks «Philosophes contemporains» is aldus weer een deeltje 
rijker en wordt stilaan een belangrijke verzameling van studiemateriaal 
voor allen die belang stellen in de hedendaagse wijsbegeerte, in ’t bizonder 
in de existentiephilosophie en de phenomenologie. J.D.J. 


J. DI NAPOLI, Manuale Philosophiae ad usum Seminariorum, Pars 
2a : Psychologia - Gnoseologia - Ontologia, 584 blz., Pars 3a : Theologia 
rationalis - Ethica - Paedagogia - Aesthetica - Historiologia, 564 blz, 
Pars 4a: Supplementum, 200 blz, Turijn, Marietti, 1950-1951, 14 X 
21 cm. 


Samen met het eerste deel (dat besproken werd in Coll. Gand, Series 
secunda, T. I, 1951, blz. 362-363) vormen deze drie boekdelen een vbolledig 
Handboek van de Wijsbegeerte. Terecht spreken wij van « volledig » want 
niet alleen de klassieke traktaten, doch ook wijsgerige opvoedkunde, de 
esthetica en de wijsbegeerte van de geschiedenis komen er in voor : voor- 
waar een merkwaardige verruiming. 

Daar de auteur er naar streeft (hoewel hij daarin door zijn gedrongen 
stijl niet altijd lukt) eenvoudig te blijven, en niet te veel in zuiver tech- 
nisch wijsgerige kwesties te vervallen, kan dit Handboek aanbevolen 
aan alle personen die een elementaire doch volledige documentatie over 
de grote wijsgerige problemen verlangen. 

Het weze ons echter toegelaten op een paar tekorten te wijzen. Voor- 
eerst zou het Handboek er veel bij winnen moesten de reeksen drie, vier 
en meer argumenten, die bijna bij elke « Thesis » te vinden zijn, vervangen 
worden door één of hoogstens twee degelijke en uitgewerkte bewijsvoe- 
ringen. Vervolgens moet opgemerkt dat theologische en philosophische 
begrippen en problemen soms wat te veel dooreengehaspeld worden. En 
ten slotte zouden wij de taal liefst gezuiverd zien van allerhande eigen- 
aardige, zelfgesmede woorden, zoals daar zijn : abstractismus, theoreticitas, 
apodicticitas, enz, ee 

Zeer nuttig is het « Supplementum » waarin men naast een kort over- 
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zicht van de geschiedenis van de Wijsbegeerte meerdere belangrijke 
« Documenta» en interessante «Indices» kan aantreffen. J.D.J, 


F. SASSEN, Van Kant tot Bergson. Geschiedenis der Wijsbegeerte 
der negentiende eeuw, (Philosophische Bibliotheek), Antwerpen- Amster- 
dam, N.V. Standaard-Boekhandel, 1952, 17 X 2 3cm., 232 blz, ing. 
135 fr., geb. 165 fr. 

Dit boek vormt de tweede uitgave, herzien en bijgewerkt van de 
« Geschiedenis van de Wijsbegeerte der Negentiende Eeuw» die in 1934 
in dezelfde reeks verschenen is. 

Een eerste afdeling handelt over Critiek en Metaphysica (Kant, de 
Duitse Romantiek, de irrationalistische reacties). De tweede afdeling geeft 
ons de geschiedenis van het Positivisme en het Materialisme, terwijl de 
derde afdeling de herleving van de Metaphysica op het einde der negen- 
tiende eeuw tot voorwerp heeft. 

Dit werk van Prof. Sassen heeft nauwelijks nog aanbeveling nodig. 
Iedereen kent immers de reeks degelijke handboeken van de Geschiedenis 
van de Wijsbegeerte die door hem werden uitgegeven. Zijn werk is voor- 
eerst een rijke documentatiebron : men vindt er gegevens over auteurs die 
enig belang hebben voor de wijsbegeerte, en tevens een waardevolle 
bibliographie. En ten tweede munt het uit door de bevattelijkheid van 
de uiteenzetting. Wij betreuren enkel maar de afwezigheid van illustratie 
die voorzeker het werk nog aantrekkelijker zou gemaakt hebben. 

Wie iets meer wil weten over het geestesleven van de 19e eeuw, — en 
aldus ook een dieper inzicht wil krijgen in de hedendaagse stromingen — 
neme dit werk ter hand. J.D:J. 


IL. M. BOCHENSKI, Geschiedenis der hedendaagse Europese W ijs- 
begeerte, Ned. vert. van M. Duchateau, Brugge, Desclée de Brouwer, 330 
blz, 12 X 19 cm. 


In dit werk geeft I.M, Bochenski, Professor aan de Universiteit te 
Freiburg (Zw.) een korte samenvatting van leer en leven van de voor- 
naamste wijsgeren die na de eerste wereldoorlog publiceerden of die een 
onmiddellijke invloed hadden op het hedendaagse wijsgerige denken. 

Na een merkwaardige inleiding over de wijsbegeerte van de 19e 
eeuw, over de kentering in de wijsbegeerte bij de eeuwwende, en over 
de hoofdstrekkingen van het hedendaagse denken, krijgen wij een in- 
zicht in de voornaamste hedendaagse systemen. Deze laatste worden als 
volgt gegroepeerd : De philosophie der materie (Bertrand Russell, Neo- 
positivisme, Dialectisch materialisme); de philosophie der Idee (het he- 
dendaagse idealisme); de philosophie van het leven (Bergsonisme en 
Pragmatisme); de philosophie van het wezen (phenomenologie); de phi- 
losophie der existentie (existentialisme); de philosophie van het zijn 
(de hedendaagse metaphysici). Daarna volgt een aanhangsel over de 
mathematische logica (logistiek) en een uitgebreide en waardevolle bi- 
bliographie. 

Dit boek wil de niet philosophisch-geschoolde lezers op elementaire 
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wijze oriënteren op het gebied der hedendaagse wijsbegeerte (blz: 9). 
De auteur geeft zeker een «oriëntatie», en wel een zeer degelijke. Of 
deze oriëntatie echter «elementair» is, en geschikt voor « philosophisch 
niet-geschoolde lezers» durven wij betwijfelen. De algemene inleiding 
en de voorafgaande en slotbeschouwingen van elk hoofdstuk kunnen 
voorzeker door elk ontwikkeld mens gelezen worden (en daarom alleen 
reeds is dit boek de moeite waard, ook voor mensen die niet van het 
vak zijn); de samenvattingen van de systemen zijn echter te bondig om 
voor iedereen leesbaar te zijn. Verder betreuren wij dat niet meer aan- 
dacht besteed werd aan Maurice Blondel (1861-1949) die toch als een 
van de meest eminente figuren in de hedendaagse wijsbegeerte mag be- 
schouwd worden. En wij vinden het ongehoord dat M. Blondeel op blz. 
45 zo maar gewoonweg «modernist» genoemd wordt. 

In de bibliographie ontbreken meerdere interessante uitgaven van 
de Leuvense school (waaraan ook, onzes inziens, in het overzicht van 
het hedendaagse Thomisme te weinig aandacht wordt besteed). 

De auteur weigert ook, principieel, die werken te bespreken die 
niet in een van de vier grote Europese talen geschreven werden. Hij 
protesteert zelfs uitdrukkelijk tegen het gebruik van het Nederlands en 
het Pools (blz. 148) voor het publiceren van zuiver wijsgerige werken. 
Wij kunnen deze zienswijze niet delen : de volledige ontplooiing van een 
nationale cultuur veronderstelt ook een vakliteratuur in eigen taal. En, 
wat werkelijk de moeite waard is, kan altijd nog in vreemde talen om- 
gezet worden ! 

En ten slotte, waarom in dit keurig uitgegeven werk niet enkele 
foto’s van hedendaagse wijsgeren ? Is dit misschien in strijd met de « dig- 
nitas» van de philosophie ? 

Dit alles is detaileritiek : in zijn geheel genomen een aanbevelens- 
waardig werk. J.D. 


F. M. WILLAM, Het leven van Maria, de Mqeder van Jezus, Antwerpen, 
’t Groeit, Voorhout, Foreholte, 1953, 21 X 15 cm. 426 blz. 


Bij gelegenheid van het Mariaal jaar werd deze eerste rangsbiografie 
opnieuw uitgegeven. Schrijver tracht met de gegevens welke de archeo- 
logie, de cultuurgeschiedenis en de folklore hem verschaften, en door ver- 
werking van de deels uit Christus tijd overgeleverde, zelf waargenomen 
zeden en gewoonten, de Maria van het geloof ware menselijke gestalte te 
geven, en heeft haar beeld verlevendigd en meer aanschouwelijk gemaakt. 
De gegevens van de Schrift en van de Eerste Kerk over Maria komen er ten 
volle tot hun recht. 

Dit werkelijkheidsgetrouw beeld zal ongetwijfeld veel meer bijdragen 
tot de gezonde Maria-vroomheid, dan de soms fantaisistische voorstellingen 
en ijdele speculaties van sommige schrijvers en theologen. 


K. JASPERS, La situation spirituelle de notre époque (Philosophes 
contemporains. Textes et études), vert. uit het Duits door J. Ladrière en 
W. Biemel, 1 vol., 18 X 12 cm, 248 blz, Leuven, E.‚ Nauwelaerts, 1951. 
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Naast M. Heidegger (1889-) is Karl Jaspers (1883-) een van de voor- 
naamste Duitse existentialisten. «Die geistige Situation unserer Zeit > 
waarvan J. Ladrière en W. Biemel ons hier een uitstekende Franse verta- 
ling bezorgen, verscheen voor het eerst in 1931. Niettemin blijft het ook nu 
nog verrassend actueel. De auteur maakt een diep doordringende diagnose 
van onze tijd, in ’t bizonder van de situatie van de menselijke persoonlijk- 
heid in de hedendaagse samenleving. Met nadruk wijst hij op de grote ge- 
varen die de mens bedreigen, zoals daar zijn : de steeds verder gaande me- 
chanisatie en organisatie van het leven, de overheersing van de massa en 
zo meer. Dit geeft echter geen aanleiding tot troosteloze ondergangsvisi- 
oenen. Niettegenstaande de ernst van de toestand blijft de auteur geloven 
in de mogelijkheden die in de mens besloten liggen. Het komt er enkel 
op aan dat er nog mensen zouden gevonden worden die bereid blijven 
zichzelf te zijn. 5 

Het begrijpen van dit werk veronderstelt natuurlijk een zekere ver- 
trouwdheid met de existentiephilosophie. Het is tevens onmogelijk heel de 
rijkdom aan gedachten die er in besloten ligt, door een eerste en opper- 
vlakkige lezing te ontdekken. Het is echter, gezien de afwezigheid van sto- 
rende woordkoppelingen en neologismen, meer leesbaar dan vele andere 
existentialistische werken. 

Het spreekt van zelf dat Jaspers’ ideeën, die merkbaar onder Nietz- 
sche’s invloed staan, van Katholiek standpunt uit voorbehoud vragen. Niet- 
temin kan ook de Katholieke denker, door de overweging van het hier be- 
sproken werk geholpen worden om een dieper inzicht te krijgen in de ge- 
varen en mogelijkheden die met het leven en denken van de hedendaagse 
mens verbonden zijn. SDI 


P. DUMONTIER, Saint Bernard et la Bible (Bibliothèque de spiritua- 
lité médiévale), Desclée De Brouwer, Brugge - Parijs 1953 ; voorwoord van 
J.M. Dechanet; 0.S.B., 14 X 22 cm, 188 blz., 160 fr. 


Onder deze titel wordt posthuum een kerngedeelte geboden van een 
oorspronkelijk ruimer bedoeld werk over de geesteswereld van de vóór- 
scholastische XIIe eeuwse Cisterciënzer-auteurs. Schrijver verkent dit voor 
moderne lezers uiteraard onzekere terrein door met de ijver van de kenner 
de houding tegenover het Woord Gods te schetsen van de allesbeheersende 
figuur uit deze periode : de H. Bernardus van Clairvaux. Voor Bernardus, 
die in de geest van Benedictus de lectio divina opvat als een samenwerking 
en een communie met God, wordt de Schrift der Waarheid het hoogste ge- 
tuigenis van het adagium « God is Liefde»; onder invloed van zijn visie 
beschouwen zijn volgelingen de Schrift als gave van God in zijn werking 
van Deus desiderans, als Levend Woord en Wet van Liefde. Bernardus gaat 
verder de weg op van de Kerkvaders : de H. Schrift is hem vóór alles een 
efectief geladen zielevoedsel, bestaande uit de verborgen geest die met het 
hart veeleer dan met het logisch denken uit de «dode letter» wordt gepuurd. 
Daardoor is hij geen exegeet, wèl een geestelijk schrijver gericht op liefde- 
volle contemplatie, wiens spiritualiteit oorspronkelijk is door haar bijbels 
karakter. Aan de hand van talrijke citaten stelt P. Dumortier dit klaar in 
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het licht doorheen een vlot leesbare studie. Een opmerking nochtans : zijn 
grote sympathie voor de XIIe eeuw heeft wellicht zijn objectiviteit tegen- 
over andere perioden af en toe ongunstig beïnvloed, hetgeen de auteur 
trouwens zelf toegeeft (blz. 36). In de latere evolutie maakt hij door een 
gemis aan duidelijker aflijning nauwelijks onderscheid tussen Thomisme, 
scholastieke philosophie en moderne exegese. In ditzelfde kader blijft ook 
ook het onderscheid tussen wetenschap en spiritualiteit wel eens te vaag: 
Sint Bernardus blijft een geestelijk auteur van eerste gehalte; doch zijn 
methode van bijbelverklaring op wetenschappelijk plan valt oi. reeds a 
priori niet meer te vergelijken met de inzichten en werkwijzen van de 
hedendaagse exegese, vermits hun bedoelingen zelf reeds zozeer verschil- 
lende richtingen uitgaan. 


M. REDING, Handbuch der Moraltheologie, Band TI. Philosophische 
Grundlegung der katholischen Moraltheologie, München, Max Hueber- 
Verlag, 1953, 22 X 15 cm, 216 bl, gen. 7.80 en geb. 10.80 D.M. 


Dit is het eerst-verschenen volume van een groot handboek der 
moraaltheologie dat bij de uitgeverij Hueber in vijftien delen, vooraf- 
gegaan van een inleidingsdeel, zal verschijnen, en, naar men aankondigt, 
tegen einde 1954 zal af zijn. Dit opzet doet denken aan het vroeger ver- 
schenen werk van Tillmann, Steinbüchel en Müncker, maar het is nog af 
te wachten of het hetzelfde niveau zal kunnen bereiken. 


Het eerste deel dat hier voorligt, behandelt hetgeen men kan noemen 
de metafysische fundering van het zedelijke en zijn wezensbepaling. 
Zedelijkheid is immers uitbouw van de zijnsvolkomenheid van de mense- 
lijke persoon. In die zin is zij personalistisch te zien. Zij wordt ons hier 
verklaard aan de hand van St Thomas en thomistische auteurs als Lehu, 
Lottin, Cathrein, Wittmann, Sertillanges, Gilson, e.a. Voor de integratie 
van de moderne ethiek wordt beroep gedaan op Kant, de waardenfilosofie 
van Scheler en Hartmann, op Heidegger en sommige Duitse protestanten. 


Het boek bevat een inleidend hoofdstuk over noties en begrippen en 
verder twee delen respektievelijk over het wezen van het zedelijke (infra- 
ethisch en ethisch ; essentie van het ethische; ethisch en empirisch) en 
de specificiteit van het zedelijke (eudemonie en zedelijkheid ; kennis van 
het zedelijke langs voorzichtigheid en geweten; betrekkelijke autonomie 
van het natuurlijk-zedelijke). 


Zoals men ziet, worden hier verscheidene elementen behandeld van 
de klassieke fundamentele moraal : zedelijkheid, norm van zedelijkheid, 
wet en geweten, deugd, eudemonie, ethiek en moraaltheologie, enz. De 
schrijver spreekt zich uit tegen het bestaan van de louter penale wetten. 
Het geheel dat ongetwijfeld een voortreffelijke synthese is, laat echter een 
enigszins onbevredigende indruk na, daar vele psychologische vragen hier 
aangesneden worden, maar dan onvolledig behandeld worden, wellicht 
omdat een tweede volume aan het zielkundige van de zedelijke akt zal 
gewijd worden. Toch is dit werk een voorbeeld van klare uiteenzetting. 


L V.P. 


LAGO Se 


M. ORAISON, Vie chrétienne et problèmes de la sexualité, (Centre 
d'études Laennec), Parijs, Lethielleux, 1951, 19,5 X 11,5 cm, 300 blz, 
160 fr. fr. 


Mare Oraison is dokter in de geneeskunde, oud-hospitaalintern te 
Bordeaux ; priester geworden, verwierf hij tevens het doktoraat in de 
theologie aan het Institut catholique te Parijs met het proefschrift dat wij 
hier bespreken. 

Gezien zijn vroegere oriëntatie was het niet te verwonderen dat hij 
zich wijdde aan de studie van de psychologie en de psychopathologie. Hij 
deed zulks in verscheidene psychiatrische klinieken te Parijs. Zijn aan- 
dacht vestigde zich op de psychologische en theologische problemen van 
de sexualiteit. Daarbij deed hij de overtuiging op dat theologie er nog 
niet in gelukt is de experimentele en klinische gegevens van de moderne 
sexologie te integreren. Schrijver aanvaardt in hoofdzaak de noties van de 
psychoanalytische school, o.i. met onvoldoende onderscheid tussen leer 
en methode, feiten en hypothesen, hoewel met wenselijke wetenschap- 
pelijke aanvullingen. Hij wanhoopt niet voor de opgave de verantwoorde 
gegevens van het Freudisme te konfronteren en te synthetiseren met de 
opvattingen van St Thomas. 

Dit werk bevat drie delen. Het eerste handelt over de noties der 
moderne sexologie, vooral in het spoor van Regis en Hesnard. Deze gege- 
vens worden dan geplaatst in het licht van de metaphysische en theo- 
logische aspekten van het vraagstuk : ontologische eenheid van de geeste- 
lijke persoon. Schrijver houdt sterk aan de objektieve gegevens van de 
traditionele sexuele moraal; anderzijds hecht hij veel belang aan het 
onderscheid tussen objektieve en formele zonde, onderscheid dat hij toch 
goedkoop omschrijft en toepast. In het tweede deel worden vier klinische 
gevallen behandeld en bestudeerd van psychologisch, zedelijk en prak- 
tisch oogpunt. In het derde deel worden enkele vragen van algemeen 
praktisch belang als huwelijk, homosexualiteit en roeping onderzocht. In 
zake huwelijk is er geen de minste spoor van hedonistische of laxistische 
opvatting : alleen maar aanwijzingen voor de oplossing van zielkundige 
konflikten en komplexen in de richting van meer zelfbezit en bewust- 
wording der geestelijke eisen. Ook over de verhouding tussen roeping en 
sexualiteit en over het onderscheid tussen ware en valse roeping geeft 
de auteur belangwekkende bemerkingen ten beste. 

Dit boek is geen vulgarisatieboek, zoals de publikaties van Dufoyer 
bv.; het is een studie voor vaklui bestemd: theologen, dokters, op- 
voeders, seminarieoversten, biechtvaders en zieleleiders. Hoewel sommigen 
de lezing met skepticisme zullen aanvangen, o.m. omwille van de erken- 
ning van Freudiaanse zienswijzen, zullen zij het wellicht sluiten met waar- 
dering voor deze poging van synthese tussen wetenschap en moraaltheo- 
logie ; anderen zullen dit boek wellicht als gewaagd aanzien. ì 

Laver, 


F. SHEEN, Dépassons-nous. Lift up your heart. Traduit de Américain 
par labbé L. Brevet, Mulhouse, Salvator ; Doornik, Casterman, 1953, 
19,5 x 13 cm, 320 bl, 105 fr. 
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Dit is het zes en dertigste boek van Kardinaal Spellmans bekende 
hulpbisschop die om zijn brede en diepgaande invloed in Amerika, «de 
grote bekeerder » wordt genoemd. Mgr Sheen richt hier tot zijn Ameri- 
kaanse lezers een boodschap van zielsverheffing en van optimisme, waarin 
de originaliteit van het kristendom op een typische wijze wordt voor- 
gesteld. In drie delen behandelt hij suksessief het inframorele, het morele 
en het goddelijke in de kristen mens. De eerste twee delen geven de 
beschrijving van het ego en het ik, het instinktieve en het zedelijke. Daar- 
in zijn verscheidene elementen betreffende geweten, zonde, wroeging en 
berouw verwerkt. Het derde deel echter bevat het meest waardevolle stuk 
van dit boek: de verheffing van de mens op goddelijk plan : werkelijk, 
verheffende bladzijden over het geloofs- en genadeleven in moderne zin 
en over Gods vrijgevig verheffend ingrijpen in de kristelijke ziel. Dit 
boek is een treffend voorbeeld inzake methode om het katholicisme aan 
moderne mensen te prediken. 


EVE: 


J. KEULERS, De Boeken van het Niewwe Testament, V. De Brieven 
van Paulus, le deel, 2e uitg., Maaseik, Romen en Zonen, 1953, 24 X 16 cm, 
536 blz, geb. 345 fr. 

Blijkens een aantal steekproeven is de 2e uitg. niet een grondige 
herwerking van de eerste, al heeft S. de literatuur bijgewerkt en ook 
gebruikt. Zijn interesse gaat echter meer naar kwesties van historische, 
litteraire, apologetische aard, terwijl de scherpe afgrenzing van een theo- 
logisch begrip of affirmatie niet tot zijn specialiteit behoort. Niettemin 
zijn de Paulinische brieven, naar de vorm de meest theologische delen van 
het N.T., ook het meest theologisch in Keulers’ commentaar behandeld. 
Dit eerste deel omvat 1 en 2 Thess., Gal, 1 en 2 Cor. en Rom, naar de 
chronologische volgorde waarin S. meent dat de brieven ontstaan zijn. 
Voor elke brief worden kort de speciale inleidingskwesties gegeven, o.m. 
de historische situatie waarin zij ontstaan zijn. De algemene inleiding is 
ingekort «het biografisch element valt weg, omdat het in de inleiding op 
de brieven hernomen wordt) en volgens een ander plan geschikt. Keulers 
is de enige Nederlandse commentaar die iets betekent. Het ware natuur- 
lijk beter geweest, dat, gezien de huidige stand van de wetenschap, het 
werk verdeeld was over meerdere medewerkers, maar in afwachting is 
Keulers de enige toeverlaat van het Nederlands-lezend publiek. Trouwens 
de commentarenreeksen in andere talen zijn niet altijd zo veel beter. En 
in elk geval mag Keulers deze verdienste toegekend worden, dat hij een 
baanbreker is geweest op stuk van Nederlandse Bijbelliteratuur. 


H.V.d.B. 


A. CLAMER, La Genèse (L. PIROT-A. CLAMER, La Sainte Bible, 
I, 1), Parijs, Letouzey & Ané, 1953, 23 X 15 cm, 530 blz. 

De Bijbeleommentaar van Pirot wordt stilaan volledig. De laatst ver- 
schenen aflevering behandelt een zeer belangwekkend probleem en ver- 
klaart een omstreden boek. Zij geeft namelijk een uitvoerige inleiding op 
de Pentateuch, op Genesis en een vertaling met commentaar van Genesis. 


SO 


Laten wij alvast zeggen dat dit deel een der degelijkste is van de reeks, 
De Pentateuchkwestie is breedvoerig (blz. 9-76) behandeld, op gevaar af 
van langdradig te worden. S. neemt practisch de zienswijze over van P. de 
Vaux (La Genèse, in La Bible de Jérusalem; cfr artikels in de Revue 
Biblique) ; hij vult dit stramien op met eigen bedenkingen en vooral met 
citaten uit andere auteurs ; hierdoor verliest de uiteenzetting aan vlotheid 
(vgl. de klare beknoptheid van de inleiding van P, de Vaux). Waar S. de 
religieuze waarde van de Pentateuch behandelt, had hij grondiger die 
waarde moeten opdiepen uit de letterlijke zin van de tekst en niet vijf 
bladzijden resumeren uit de patristische speculaties van Daniélou. Het geldt 
hier toch een studie van exegese en niet van patristiek ? De commentaar 
getuigt van een ernstige inspanning van S. om up to date te zijn. Hij heeft 
werkelijk veel materiaal gecondenseerd in weinig pagina’s, wat een uit- 
zondering is voor de reeks Pirot. Het is onmogelijk het détail van de com- 
mentaar te discussiëren. Meerdere punten van dit bijbelboek zullen be- 
twiste kwesties blijven. Clamer is overigens voorzichtig waar het op aan 
komt stelling te kiezen tussen twee autoriteiten (bv. tussen Coppens en 
de Vaux). Soms is zijn zienswijze niet klaar afgelijnd (bv. de geest in 1,1; 
de etymologie van Adam). S. weidt in den brede uit over de scheppings- 
kwesties, het proto-evangelium, de kennis van goed en kwaad (kwestie die 
hij beter in één verhandeling had onderzocht), de Mesopotamische paral- 
lellen van scheppings-, paradijs- en zondvloedverhaal. Kortom, deze com- 
mentaar is een flinke aanwinst voor de serie Pirot. 
H.v.d.B. 


SAINT JEROME, Lettres. T. III. Texte établi et traduit par J. LA- 
BOURT (Collection des Universités de France... Budé), Parijs, Les Belles 
Lettres, 959 bd. Raspail, 1953, 20 X 13 em., 264 blz. 


Hieronymus, die kwajongen van een sint! Het is een troost voor 
mensen met een slecht karakter deze brieven te lezen en te weten dat de 
stekelige Stridonensis toch in de hemel geraakt is. De waarde van de 
tekstuitgave en van de schitterende vertaling van Kan. J. Labourt werd 
voor de eerste twee volumes in de Coll. Gand. 1949, 379-380 ; 1952, 169-170 
geprezen. Het derde deel is gekenmerkt door dezelfde kwaliteiten… èn 
vanwege Hieronymus èn vanwege de uitgever, Het bevat de brieven 53-70 
en ook daar zit van alles tussen : vrome brieven aan priesters en god- 
vruchtige dames (aan degenen die hem verwijten dat hij te veel theologie 
aan dames verkoopt, antwoordt H. in een vroegere brief dat het zijn schuld 
niet is indien de mannen te bekrompen zijn om belangstelling te tonen 
voor exegetische kwesties!) over de Schrift, over de weduwenstaat, op- 
lossing van een casus, antwoord op kritiek, enz. De «sancta rusticitas » 
moet het ontgelden, maar wanneer de eremijt van Bethlehem scheldt, dan 
doet hij dat in het meest geciseleerde Latijn dat de beste humanist doet 
watertanden. De typering van de kindermeiden in de ep. 54 ad Furiam is 
misschien niet zeer objectief, maar toch smakelijk. De brief van Augustinus 
(ep. 56) over de officieuze leugen in Gal. moet Hieronymus op de zenuwen 
gewerkt hebben. De ep. 47 ad Pammachium bevat het antwoord op de 
kritiek van Rufinus over Hieronymus’ vertaling van Epiphanius; zijn 


TES vaks 


tegenstrever wordt vierkant gelikwideerd : Haec et istius modi nugae cri- 
mina mea sunt, en dan verwijst hij naar de vertalings- en citeringswijze 
van de auteurs van het N.T. « Nam qui falsarius vocor et inter muliercu- 
larum radios et textrina dilanior, contentus sum crimen abluere, non 
referre». Men zou verder kunnen citeren, maar men zou het hele vuur- 
werk van de ep. 61 ad Vigilantium moeten overdrukken. 

H.v.d.B. 


W. GROSSOUW, Katholiek reveil en spiritualiteit, B. VERHOEVEN, 
Grensploblemen, (Cahiers Te Elfder Ure, n. 2), Laren, (N.H.), F.W. de 
Koning, 1952, 16 X 12 cm, 42 blz. 


Dit boekje bevat twee inleidingen over twee ogenschijnlijk wijd uit 
elkaar liggende onderwerpen, welke behandeld werden op het elfde week- 
end van «Te Elfder Ure», te Oosterbeek in Nederland, op 20 en 21 Sep- 
tember 1952. «Te Elfder Ure» is een groepering van progressieve Noord- 
Nederlandse katholieken, die de hedendaagse wereld, zoveel als het moge- 
lijk is en verantwoord, willen tegemoettreden en sterk opkomen voor per- 
soonlijke vrijheid. De spreekbeurt van Prof. Dr W. Grossouw heeft nog al 
wat stof opgejaagd. Er kwam een antwoord van Prof. Dr J. H. Nota, S. J., 
in Katholiek Cultureel Tijdschrift - Streven, Januari 1953, blz. 356-363. 
Om het actueel belang van het behandelde probleem, willen wij dieper 
ingaan op het artikel van de Professor van Nijmegen en de discussie die 
deze heeft uitgelokt. 

In een eerste deel beschrijft Prof. Grossouw de hedendaagse spiritua- 
liteit en vergelijkt ze met deze van vijftig jaren terug. Hierin gaat hij 
experimenteel en phaenomenologisch te werk; hij vertrekt hetzij van 
eigen ervaring, of van bepaalde belevenissen eigen aan een groep of een 
land, hij beschrijft de hedendaagse belevingswijze van het geloof met de 
op de voorgrond tredende tendenties en voornaamste eigenschappen. Hij 
geeft dus meer een vluchtig voorbeeld van de hedendaagse belevingswijze 
dan wel een klaar notioneel begrip van de christelijke spiritualiteit. Om 
dubbelzinnigheden en daaruit voortvloeiende misverstanden te voorkomen, 
had de auteur beter gedaan met eerst een klaar begrip van de christelijke 
spiritualiteit voorop te stellen en pas dan de hedendaagse belevingswijze 
ervan te beschrijven. — In het tweede deel beschrijft de auteur de oor- 
zaken en factoren van de moderne spiritualiteit. Zij werd teweeggebracht 
door binnenkerkelijke en buitenkerkelijke factoren. Onder de eerste noemt 
de auteur : de liturgische, eucharistische, oecumenische en bijbelbeweging, 
alsook de missieactiviteit. Onder de tweede reeks van factoren insisteert 
de auteur op de maatschappelijke omwenteling van de laatste jaren met de 
gevolgen op de hedendaagse spiritualiteit. Eindelijk karakteriseert de 
auteur de eigentijdse spiritualiteit als bijbels-liturgisch, apostolisch, com- 
munitair. 

Geleerde mensen, zoals Prof. Grossouw, worden heden ten dage dik- 
wijls, wellicht te veelvuldig, gevraagd om spreekbeurten te houden die dan 
door het bestuur van allerhande organisaties direct worden gepubliceerd. 
Inhoud en tekst van dergelijke publicaties zijn soms niet genoeg verzorgd 
en staan niet genoeg op punt. Mij dunkt dat dit het geval is met het artikel 


erg 


van Prof. Grossouw. — Dit is echter, volgens onze bescheiden mening, geen 
teden om zo geweldig te keer te gaan tegen de Professor van Nijmegen, 
zoals Prof. Dr J. H. Nota, S. J., het in zijn repliek heeft gedaan. Hij gaat 
er waarachtig met de grove borstel door ; vooral zijn laatste volzin is aan- 
matigend en uitdagend ! Men zou zeggen dat hij toen leed aan een scherpe 
crisis van ketterjagerij, die zijn geest benevelde. Hij moet immers toch 
weten dat het grote en duidelijke kenmerk van de christelijke spiritualiteit 
en de priesterlijke volmaaktheid de « caritas » is ! 
PR 

C. VAN GESTEL, O.P., De rozenkrans aan de haard, Antwerpen-West, 

Apostolaat van de Rozenkrans, 1953, 18 X 12 cm, 80 blz, 25 fr. 


Jarenlang boeit de auteur, langs de radio, duizenden luisteraars met 
zijn geestdriftig en bezielend woord. Thans publiceert hij drie reeksen 
Radio-Conferenties over O.L. Vrouw en de Rozenkrans. Hij handelt er 
over. de Rozenkrans als het familiegebed bij uitstek, als leerschool van 
gebedsleven, als vreugdepsalter van het gelukkig gezinsleven, als een bron 
van vroomheid, blijdschap, sterkte en trouw aan de haard. — Warm aan- 
bevolen, 

P.L. 


G. THILS, Het Katholicisme van de toekomst, Antwerpen, Geloofsver- 
dediging, 1953, 17 X 10 cm, 123 blz, ing. 35 fr., geb. 55 fr. 

_J. Verstraeten bezorgde ons in dit werk de Nederlandse vertaling van 
Transcendance ou Incarnation van de Leuvense Professor. Dit werkje werd 
geschreven om de theoretische inhoud van die twee woorden nader te 
omschrijven. In het eerste deel gaat het over Christendom en Incarnatie, 
in het tweede over Christendom en Transcendentie. Mocht de lezing van 
dit boek er toe bijdragen dat de gelovigen zich meer rekenschap geven 
van de ontwikkeling van het geestelijk leven in Christus’ Kerk en aldus 
bereiken dat zij beter zichzelf en de anderen begrijpen, ten einde in alle 
geval malkander te eerbiedigen en te verstaan in Christus’ enige liefde. 

B: 


-_R. ERNST, La Providence et notre monde, (Collection Etudes Religieu- 
ses), Bruxelles, La Pensée Catholique, 1953, 18,5 X 12,5 cm., 35 blz. eas 


Achtereenvolgens wordt gehandeld over orde in de wanorde, over de 
Goddelijke Voorzienigheid in het algemeen en in het bijzonder ; tenslotte 
over de psychologie van de overgave aan de beschikkingen der Goddelijke 
Voorzienigheid. 


ir 
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J. VAN RENSWOUDE, Katholieke levensstijl, (Logoreeks n. 10), Ant- 
werpen, Sheed & Ward, 1953, 18,5 X 11 cm, 48 blz, 25 fr. 

De auteur schetst in dit werkje het beeld van de katholiek, die, door 
zijn leven, getuigenis zal afleggen voor zijn Geloof. De katholieke levens- 
stijl moet eucharistisch zijn. De katholiek moet leven in levende eenheid 
met de levende God, in het fiere bewustzijn door God te zijn uitgekozen 
als Zijn werktuig. Zijn houding is er een van eredienst en van overgave. 


Bae 


Hij weet zich verlost en daardoor is hij opvallend blijmoedig, maar 
tegelijkertijd ziet hij uit naar de voltooiing van de Verlossing in zichzelf 
en in heel de wereld en daarom kenmerkt hem een heilige ernst. Hij ziet 
uit naar Jezus’ wederkomst. Hij is zich bewust van een geheel eigen taak 
in de Kerk en in de wereld en daarom bezit hij verantwoordelijkheids- 
besef en zet hij zichzelf in. Zijn hele instelling, maar vooral zijn gebeds- en 
offerleven is universeel en waarlijk alomvattend. Deze karaktertrekken 
vormen, volgens Schrijver, het blijvend element van een zuivere katholieke 
levensstijl. Deze trekken kunnen alleen maar verworven worden dank zij 
een ernstige en volgehouden bezinning op de kern van ons Katholiek 
Geloof, 
P.L. 


H. DOBBELSTEIN, Psychiatrie und seelsorge, Freiburg i/Br., Herder, 
1952, in-8., 174 blz., 6,80 DM. 

Schrijver van dit werk is psychiater te Keulen. Kort en goed geeft 
hij hier een uiteenzetting van de verschillende geestesziekten en duidt met- 


een het genezingsproces aan. 
P.L 


F.J. SHEEN, De Vrouwe (Verbum Sanum, N. 3), Hilversum, N.V. Gooi 
& Sticht, 1953, 18 X 12,5 cm., 95 blz. 

Pater Fidelis Jutte, O. F. M., schonk ons in dit boekje een Nederlandse 
omzetting van zeven Mariapreken, uitgesproken door de hulpbisschop van 
New-York, die buitengewoon oorspronkelijk en boeiend de oude waarheden 
van ons Geloof voorstelt in een frisse sprankelende en aan onze tijd aan- 


gepaste taal en vorm. — Warm aanbevolen. 
PoE 


E. VANDEUR, 0.S.B., Pour aider à faire oraison, Brugge, Beyaert, 
1952, 18 X 13 cm, 224 blz, 68 fr. 

De dagelijkse gebeden worden zo dikwijls zorgeloos en onaandachtzaam 
gereciteerd, Het doet deugd de tekst van onze mòndgebeden te nemen als 
onderwerp van ons inwendig gebed. Schrijver helpt ons daartoe in dit 
werk. Achtereenvolgens geeft hij verheven beschouwingen op de tekst van 


het «Onze Vader», « Wees Gegroet », enz. 
Pals 


P. LIPPERT, SJ. Lettres à un jeune moine, Brugge, Beyaert, 1952, 
19 X 12,5 cm, 195 blz. 

Reeds vroeger hadden wij de gelegenheid de aandacht van onze lezers 
te trekken op de Nederlandse vertaling van de brieven van de beroemde 
Duitse Jezuiet aan een jonge monnik. Alhoewel het hier gaat om brieven 
die persoonlijke belangen van een monnik behandelen, kunnen zij met 
vrucht worden gelezen door eenieder die naar geestelijke volmaaktheid 
streeft. 

P.L. 


L. BOPP, Unsere seelsorge in geschichtlicher sendung, Freiburg i/Br., 
Herder, 1951, in -8, 84 blz, 4,80 DM. 


EDE 


Het vierde deel van de Untersuchungen zur Theologie der Seelsorge is 
gewijd aan een historìsch onderzoek naar de wijze waarop enkele theolo- 
gische ideeën en problemen in de loop der eeuwen door de zielzorg werden 
gepredikt en opgelost. In de inleiding op zijn werk zet Schrijver het wezen 
en de waarde van zijn historische methode uiteen. In het middendeel han- 
delt de auteur achtereenvolgens over de grondwet van het Godsrijk : in 
dienst van God en van de evenmens zullen de enen zaaien, de anderen 
oogsten. Christus heeft het ons uitdrukkelijk geleerd. S. Paulus leert ons 
de ontoereikendheid van zuiver menselijke middelen in de dienst van het 
christelijk apostolaat. Verder bestudeert de auteur enkele opvattingen van 
Bossuet, S. Ambrosius, Olier, Ozanam, Rottels, Chateaubriand, Cortés. 

BEE 


L. LUNDERS, O.P., Introduction aux problèmes du cinéma et de la 
jeunesse, Bruxelles, Editions Universitaires, 1953, 20 X 13 cm, 224 blz, 
40 ir. 


De invloed van de kinema op de hedendaagse jeugd is ongetwijfeld 
zeer groot. Vooral op de psychologie en het gemoedsleven van jonge men- 
sen heeft een film een onbetwistbare invloed, ten goede of ten kwade. Er 
zullen nog moeilijke en lastige problemen moeten worden opgelost voor- 
aleer wij ooit mogen hopen dat de kinema een gezonde ontspanning voor 
enze jeugd zal worden. Zeker, er bestaan enkele documentaire filmen, die 
opvoedend zijn, maar quid inter tantos 2 Schrijver heeft in dit interessant 
boek getracht de verschillende vraagstukken die zich op het domein van 
de kinema en de jeugd stellen, goed te omlijnen en de richting aan te 
duiden waar men de oplossing moet zoeken. Het doet goed zulke boeken 
van specialisten te lezen, want wij hebben over die moderne problemen 
soms zulke vooringenomen, onvolmaakte opvattingen, dat wij nood hebben 
aan een wijze, objectieve en beginselvaste voorlichting en informatie. 

PE 


A. COOL OF. M., Ons Bieke, 3e uitg, Mechelen, St Franciscusdruk- 

kerij, 1953, 19 X 13 cm. 194 blz, 60 fr. 
« Bieke » was de huiselijke toenaam van Juf. Alberta-Clementina Cool, 
als Zr Margaretha-Maria van het H. Hart van Jezus overleden bij de Cla- 
rissen te Mechelen. Zij was de zuster van de schrijver van dit boekje. 
Voor de persoonlijke eerlijke vroomheid van de kloosterzuster hebben 
wij de meest oprechte eerbied, evenals voor de piëteit waarmee P. Cool 
zijn zuster gedenkt. Maar het boekje kan er niet door: er zijn ergens 
grenzen. Ik kan niet zo gemakkelijk als de inleider P. Hilarion Thans de 
achterdocht wegwerken tegenover de «te veel zoete leventjes… die vol- 
strekt geen leemten aanvulden» (blz. 5). 

Men zal mij antwoorden : en toch is het boekje aan de derde druk, 
het heeft dus succes gekend en wellicht wordt het door andere, even goed- 
menende kloosterzusters verslonden. Maar dàt juist is een veeg teken. 
Het proces der verspreiding van zgn. godvruchtige literatuur is tamelijk 
doorzichtelijk. Pater X., die met de wijding niet noodzakelijk de theolo- 
gische kennis, het critisch-historisch inzicht en het charisma om een reli- 


EE 


gieuze sfeer te scheppen, meekreeg, waagt zich aan de hagiografie, hij 
schrijft een vrome levensbeschrijving. Pater Y. maakt er een inleiding op 
en Pater Z. gaat er mee venten en de hele congregatie zorgt voor de 
reclame. Wanneer nu een moeder overste op de buiten een pater aankrijgt 
met een vroom boekje, wat kan zij dan doen tenzij kopen ? Aldus worden 
de bibliotheken der vrouwelijke kloosters volgepropt met vrome literatuur 
zonder ernstige godsdienstige inhoud. Het zou de moeite lonen eens een 
inventaris op te maken van de boeken die in vele kloosters dagelijse kost 
zijn. Het eenvoudig, degelijk, ernstig godsdienstig boek (dat al raar is !), 
komt daar niet binnen, of wordt geweerd door de overste (er zijn er nog 
die in deze tijd bezwaren hebben tegen de lezing van het N.T.), de novicen- 
meesteres (soms zonder enige opleiding voor haar taak, tenzij haar geur van 
heiligheid) en zelfs door de meerderheid van het ganse convent, wier 
smaak bedorven is. 

Het is al erg te moeten vaststellen dat ernstige, bekwame, talentvolle 
meisjes er op de duur in het klooster toe komen al die godvruchtige non- 
sens te vereenzelvigen met de R.K. godsdienst, maar het wordt des te 
bedenkelijker wanneer men de rol van de kloosterzuster in de opvoeding 
van de vrouwelijke jeugd in acht neemt. Want wat zij hebben, delen zij 
mede. Heeft men zich reeds voldoende de vraag gesteld, waarom zovele 
pensionnaatsjuffers, gedurende jaren geconfijt in kloosterlijke vroomheid, 
vrij vlug naar het regiment der lichte cavalerie overgaan ? Zou dat soms 
niet liggen o.m. aan de godsdienstige opleiding ? Men redde zich niet met 
een beroep op de godsdienstige atmosfeer : een atmosfeer zonder prin- 
cipiële inhoud, zonder persoonlijke. ook verstandelijke verantwoording, 
verdwijnt bij de eerste regenvlaag. Er kan mi. niet sterk genoeg gewaakt 
worden op het godsdienstonderwijs in de eigen vrije scholen, vooral in 
de vrouwelijke. Men denke aan de toekomst : de vader mag nog een halve 
en zelfs een hele liberaal zijn, wanneer de moeder ernstig godsdienstig is, 
wordt er nog veel in een huisgezin gered. 

Men klaagt tegenwoordig steen en been over het gemis aan roepingen, 
vooral in de vrouwelijke sector. Ik zou niet te vlug, — al heeft de weelde 
veel kwaad gedaan, — de edelmoedigheid bij de moderne jeugd in twijfel 
durven trekken. In elk geval, met klagen en jammeren komt men geen 
stap vooruit. De kloosters zelf moeten er voor zorgen dat zij aan de even- 
tuêle candidaten een degelijke, gezonde christelijke levensinhoud aan te 
bieden hebben. 

Gods wegen zijn wonderbaar, maar het zou mij niet verwonderen dat 
een jong meisje die het boekje van P. Cool in handen krijgt, voor altijd 
de goesting naar het klooster verliest. Ik citeer een vb. : op blz. 165 wordt 
Bieke ziek, op blz. 167: «De dokter had gesproken van operatie. Bieke 
schrikte daarvoor geweldig terug. Niet omwille der pijn welke zo een 
operatie zou meebrengen, doch enkel uit eerbaarheid». Dat kan volstaan. 

Misschien zou de kerkelijke censuur wel eens kunnen bedenken dat 
men het geloof soms meer kwaad doet door het ongewild en onbewust op 
een vrome manier belachelijk te maken, dan door een afwijkende theo- 
logische opinie. Niet dat ik om de brandstapel vraag, maar een wenk van 
hun gezag zou ons soms vele nutteloze en daardoor schadelijke druksels 
besparen. : H.v.d.B. 
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GESCHIEDENIS EN DOGMA BĲ M. BLONDEL 


Maurice Blondel (1861-1949) is voorzeker een van de meest markante 
en invloedrijke vertegenwoordigers geweest van de Franse wijsbegeerte in de 
eerste helft van de 19° eeuw. Heel zijn systeem wordt beheerst door een paar 
grondgedachten. Met H. Duméry kunnen wij ze best kenmerken door de 
epitheta Philosophie de l Action en Philosophie de la Religion (1). 

Daarbij het spoor volgend van zijn leermeester, de begaafde Léon 
Ollé-Laprune (1839-1898), heeft Blondel ons vooreerst leren inzien dat de 
wijsbegeerte niet mag herleid tot het werk van het redenerend verstand en 
tot een spel van abstracte begrippen, doch dat zij heel de menselijke activiteit, 
voelen, willen en handelen inbegrepen, als uitgangspunt moet nemen. En het 
tweede, steeds terugkerende, motief is dat de wijsgeer niet alleen de zoge- 
naamde critische problemen doch ook alle problemen die betrekking hebben 
op God en Godsdienst moet durven behandelen. Hij mag zelfs niet nalaten 
de eventualiteit van een openbaring en van een verheffing tot de bovennatuur- 
lijke orde onder ogen te nemen. 

Hieruit volgt dan ook dat de studie van dit systeem van het allergrootste 
belang is voor de moderne apologeticus. Aan de probleemstelling en methode 
van de Apologetica heeft Blondel een interessante studie gewijd in zijn alom- 
bekende Lettre sur l’Apologétique (2). Het is echter minder bekend dat hij 
ook een belangrijke bijdrage heeft geleverd over Traditie en ontwikkeling 
van het Dogma. Wij bedoelen hiermee zijn artikelenreeks Histoire et Dogme 
in het tijdschrift La Quinzaine (3). 

Dit artikel is dan ook bedoeld als een critisch-historische studie over 
Histoire et Dogme (1904). Dit onderwerp is om twee redenen belangrijk : 
Vooreerst omdat Histoire et Dogme bijgedragen heeft en nog altijd verder 


(1) Cfr. H. DUMERY, La Philosophie de ['Action, Parijs, 1948, blz. 172, n. 2. 

(2) Zie: M. BLONDEL, Lettre sur les Exigences de la Pensée contemporaine en ma- 
tière d'Apologétique et sur la Méthode de la Philosophie dans D'étude du Problème 
religieux, in Annales de Philosophie Chrétienne, 1895-1896. 

(3) Histoire et Dogme. Les lacunes philosophiques de 'Exégèse moderne, in La Quin- 
zaine, 1904, A.56, blz. 145-167 ; 349-371 ; 435-458. Er verscheen een overdruk te 
La Chapelle-Montligeon (72 blz.). Wij citeren volgens deze laatste. 
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kan bijdragen tot verdieping en verruiming van de theologische tractatet 
over Traditie en Dogmaontwikkeling ; vervolgens omdat het geschreven wer 
in het vuur van de modernistische controverse en aldus een niet te onder 
schatten belang heeft voor de geschiedenis van het modernisme. Ô 

Wij zullen vooreerst een korte samenvatting geven van Histoire & 
Dogme ; daarna bespreken wij de menigvuldige reacties waartoe deze artike 
len aanleiding gaven ; ten slotte geven wij enkele critische beschouwingen 
ten beste, Het spreekt echter van zelf dat dit alles slechts kan begrepen worde: 
in het licht van de grote principes van de Philosophie de Action zoals die 
vooral in L’Action van 1893 te vinden zijn (4). 


hi 
IL. HISTOIRE ET DOGME (1904) 


Het verschijnen van Histoire et Dogme moet beschouwd worden in hef 
licht van de gebeurtenissen die er onmiddellijk aan voorafgingen. In Novem 
ber 1902 had Alfred Loisy (1857-1940) het beruchte rode boekje L’Evangilé 
et Eglise de wereld ingezonden. Tegenover de theologische interpretatie van 
A. Harnack die het Christendom herleidde tot het dogma van Gods vader 
schap wilde Loisy een zuiver historische interpretatie van de Evangelische 
Boodschap stellen. Volgens hem bestaat deze laatste in de prediking van hef 
eschatologische Godsrijk dat spoedig komen zal. Onder invloed van de histos 
rische gebeurtenissen echter werd het Rijk Gods, bij Christus’ volgelingen» 
de georganiseerde Kerk. Om te blijven leven moest die Kerk ook noodzakes 
lijkerwijze een eigen dogmatiek en een eigen eredienst vormen. Niettegens 
staande dit alles meent Loisy evenwel dat er geen breuk bestaat tussen hef 
hedendaagse Katholicisme en het Evangelie. Daartoe moet hij echter zijn toes 
vlucht nemen tot weinig orthodoxe opvattingen over dogma, traditie en evos 
lutie van de leer. Het heeft, volgens hem, geen zin te spreken over vaste en. 
onveranderlijke dogma’s, daar enkel het object van onze kennis, en niet onze 
kennis zelf, onveranderlijk is. De Traditie mag dan ook niet beschouwd wors 
den als het bewaren van een onveranderlijke geloofsschat, doch als het lever 
van de Kerk, die haar leer en instellingen, in de geest van Christus, voorts 


(4) Zie: M. BLONDEL : L’Action. Essai d'une critique de la Vie et d'une Science dé 
la Pratique, Parijs, 1893 (dit werk, dat enkele jaren na het verschijnen reeds 
uitgeput was, werd in 1952 heruitgegeven door de Presses universitaires de France) 
Over Blondel’s wijsbegeerte kan men raadplegen : P. ARCHAMBAULT, L'Euvré 
phiülosophique de M. Blondel. Vers un réalisme intégral, Parijs, 1928; Y. De 
MONTCHEUIL, M. Blondel, Pages Religieuses, Parijs, 1942; Bl ROMEYER 
La Philosophie religeuse de M. Blondel, Parijs, 1943 ; Fr. TAYMANS D'EYPER 
NON, Le Blondélisme, Leuven, 1933. 
Over het probleem dat hier behandeld wordt kan men meer vinden in de dissers 
tatie Geschiedenis en Dogma bij Maurice Blondel (manuscript) door ons in 1949 
voorgedragen aan de Faculteit voor Theologie van de Leuvense Universiteit, 
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durend herziet en heraanpast. De geschriften van het Nieuwe Testament, de 
Evangeliën inbegrepen, mogen dan ook niet beschouwd worden als de exacte 
weergave van de leer en van het leven van Christus. Toen deze boeken werden 
neergeschreven had de Traditie reeds haar werk gedaan, en was het helleni- 
satieproces van het Christendom reeds begonnen. 

| Deze theorieën, waaraan de agnosticistische philosophie van de 19° eeuw 
ten grondslag lag, moest natuurlijkerwijze een reactie verwekken. Het werd 
dan ook door meerdere bisschoppen veroordeeld. Niettegenstaande een schijn- 
bare onderwerping publiceerde Loisy echter het daaropvolgende jaar Autour 
d'un petit Livre (1903). Hierin verdedigt hij de opvattingen van L’Evangile 
et Eglise op een nog veel scherpere wijze. Op 16 December 1903 reeds wer- 
den L'Evangile et PEglise en Autour d'un petit Livre door Rome op de Index 
geplaatst (5). 

Intussen had ook de Engelse Jezuïet George Tyrrell (1861-1909), ge- 
dachten verkondigd die veel gelijkenis vertoonden met die van Loisy. Ook 
Baron Friedrich von Hügel (1852-1925) was min of meer met modernis- 
tische ideeën besmet en voerde een ijverige propaganda voor Loisy en Tyrrell. 
In tegenstelling met deze laatsten zou hij echter trouw blijven aan de Moeder- 
kerk. 

Loisy en von Hügel waren aan Blondel niet onbekend. Hügel leerde het 
werk van Blondel kennen aan Tyrrell, en deze laatste voelde zich nauw ver- 
want met de blondeliaanse philosophie (6). Het is ten andere onbetwijfelbaar 
dat er een zekere geestelijke verwantschap bestaat tussen Blondel enerzijds, 
en Loisy, Tyrrell en Hügel anderzijds. Geen wonder dan ook dat vele kort- 
zichtige tegenstanders van de nieuwe richting al deze auteurs over denzelfden 
kam hebben geschoren. Dat Blondel echter de modernisten niet gevolgd heeft 
in hun afdwalingen zal echter blijken uit de studie van Histoire et 
Dogme (71). 

Histoire et Dogme werd geschreven op een ogenblik waarop heel Frank- 
rijk in rep en roer stond omwille van de publicaties van Loisy. Daar ook 
Blondel in het gedrang kwam, verzocht de Redactie van het halfmaandelijkse 
tijdschrift La Quinzaine deze laatste om een bijdrage, waarin hij zijn stand- 


(5) Over de geschiedenis van het Modernisme zie : J. RIVIERE, Le Modernisme dans 
Eglise, Parijs, 1929. 

(6) «La philosophie de l'immanence fit rapidement la conquête de son esprit …il se 
délecta dans M. Laberthonnière et se reconnut dans M. Blondel... », J. RIVIERE, 
op. cit. blz. 194. 

(7) Ten onrechte aanzag Loisy het blondelisme als subjectivistisch en protestants : 
« D'ailleurs le système de Laberthonnière, qui est M. Blondel traduit en frangais 
et sans prétention doctorale, est renouvelé de lilluminisme protestant» AÀ. 
LOISY, Choses passées, Parijs, 1913. 


— 100 — 


punt ten opzichte van de omstreden problemen zou bepalen (8). Blondel redi- 
geerde de tekst vóór de datum waarop de werken van Loisy op de Index 
werden geplaatst (9). Zijn artikels verschenen echter na het ingrijpen van 
Rome, in de nummers van 16 Januari, 1 en 16 Februari 1904 (10). Hier volgt 
nu een korte samenvatting van Histoire et Dogme. 


De probleemstelling. 


Blondel constateert dat er onder de Franse Katholieken van zijn tijd 
grote verdeeldheid heerst. Zij worden voor moeilijke problemen gesteld daar 
zij willen trouw blijven aan hun geloof zonder aan de rechten van rede en 
critiek ook maar in het minst afbreuk te doen. De geest waarmee zij deze 
laatste aanpakken doet hen uiteengaan in twee richtingen die zeer scherp 
tegenover elkaar staan. 

Een van de voornaamste problemen die de Katholieken verdelen is dat 
van de verhouding tussen dogma en geschiedenis. Wat gewordt er van de 
geloofsformules, indien men ze onder het ontleedmes legt van de moderne 
Bijbel- en historische critiek ? 

Extrinsecisten en historicisten trachten elk een antwoord te geven. 
Blondel wil echter aantonen dat beiden ongelijk hebben, omdat hun theo- 
rieën steunen op een verkeerde oplossing van een meer fundamenteel pro- 
bleem. Hij zal echter ook positief te werk gaan en zelf een betere oplossing 
trachten te geven. Hij wil aantonen welke brug er ligt tussen het hedendaagse 
dogma en de historische feiten die aan de grondslag liggen van het Christen- 
dom. Hieruit zal blijken dat geschiedenis en dogma in een wederkerige be- 
trekking staan tot elkaar : enerzijds steunt het dogma op historische feiten, 
anderzijds geeft het dogma aan de feiten een onfeilbare waarborg en aan de 
historische werkelijkheid een interpretatie. Aldus bekomen wij een kennis die 
de zuivere geschiedeniswetenschap ons nooit had kunnen geven (11). 

Blondel zegt daarbij uitdrukkelijk dat hij, bij zijn aanval tegen extrin- 
secisme en intrinsecisme, niemand persoonlijk wil treffen. Hij beschouwt 


(8) La Quinzaine, Revue littéraïre, artistique et scientifique werd gesticht in 1894 door 
Georges FONSEGRIVE (1852-1917). La Quinzaine had L’Evangile et ’Eglise gun- 
stig beoordeeld. 


(9) 16 December 1903. 
(10) Over Histoire et Dogme kan men raadplegen : P. ARCHAMBAULT, op. cit. blz. 


103-118. 
(11) « … il faut. un principe d'explication et de mouvement qui rende compte de ce 
double passage, — passage des données historiques à une foi qui est quelque 


chose de plus que ce qu'elles fournissent au simple témoin, — passage de la foi 
à des affirmations vraiment objectives, et à des réalités qui constituent une His- 
toire Sainte insérée au ceur de l'histoire banale et incarnant les idées dans les 
faits», Histoire et Dogme (voortaan zullen wij schrijven : H.D.) blz. 4, 
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enkel richtingen en drijft ze door tot in hun uiterste consequenties (12). 


Weerlegging van het extrinsecisme. 


De extrinsecist interesseert zich niet aan de feiten als zodanig, maar 
beschouwt enkel een bepaald uitwendig aspect er van. Men bestudeert de his- 
torische werkelijkheid waarop het Christendom steunt enkel als bewijsmate- 
riaal, als een teken dat wijst op een goddelijke tussenkomst. Daarbij voegt 
men een paar rationele principes, men bouwt een syllogistische redene- 
ring op, en daaruit besluit men dan tot de goddelijke waarde van het Chris- 
tendom, de Bijbel, de Kerk en de dogma’s (13). 

Blondel beweert niet dat bovenvermelde redenering onjuist zou zijn, 
doch wel dat zij niet volstaat voor moderne geesten die doordrongen zijn van 
irmmanentisme. Louter extrinsieke redeneringen kunnen den modernen mens 
niet brengen tot een geloof waaraan hij zich met geheel zijn wezen geven moet. 

Vooral voor de exegese heeft het extrinsecisme noodlottige gevolgen. 
Men bewijst eerst het geïnspireerd karakter van de H. Schriftuur en ver- 
klaart daarna alle teksten volgens zuiver aprioristische regels. Men interes- 
seert zich noch aan bronnenstudie, noch aan historische critiek, noch aan 
de historische context waarin het leven van Jezus moet terug geplaatst wor- 
den. Waarom zou men nog acht slaan op het contingente wanneer men de 
absolute en onveranderlijke waarheid bezit ? Wanneer de historici nu echter, 
op evidente wijze, bewijzen dat een of andere interpretatie, waaraan men 
halsstarrig vasthield, niet met de werkelijkheid overeenstemt, dan is de ex- 
trinsecist, tot eigen schade en schande, verplicht te capituleren (14). 


Weerlegging van het historicisme. 
De historicist bestudeert de feiten, los van alle philosophische en dogma- 


(12) «Je ne vise personne : j'isole des thèses abstraites, pour les présenter avec la ri- 
gueur qu'elles n'offrent pas dans la réalité des doctrines, où souvent d'heureuses 
inconséquences et d'illogiques compensations corrigent provisoirement le péril des 
tendances dominantes>, H.D., blz. 5. 

(13) «Ce qu’ils demandent aux faits, uniquement, c'est de servir de signes aux sens 
et de preuves au bon sens. Une fois les signes fournis, un raisonnement élémen- 
taire en tire la démonstration du caractère divin de l'ensemble auquel ces faits 
significatifs appartiennent. Oui, après qu'à l'aide des thèses rationnelles on a déduit 
des prémisses la conclusion universelle dont on avait besoin, on se fortifie dans la 
place dont l'histoire, semble-t-il, a livré la clef ; et on la remercie de ses services 
provisoires. Désormais la maison est à d'autres, c'est à celle d'en sortir>, H.D. 
blz. 6. 

(14) «faute de trouver dans leur idéologie un principe interne d'accord et un critérium 
herméneutique, les uns, ancrés à la certitude d’ailleurs fondée de leur croyance, 
sont restés systématiquement hostiles à tout ce qui contredit, je ne dis pas seule- 
ment la foi, mais leur foì ; les autres, vont douloureusement à la dérivée sans savoir 
s'ils trouveront le port ou le naufrage… >, H.D., blz, 11. 
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tische vooroordelen : de feiten immers en de feiten alleen zullen de dogma’s 
rechtvaardigen. Het fundamentele tekort van deze nieuwe apologetica is 
echter duidelijk : Hoe zal men de brug maken tussen de feiten en het dogma? 
Men beschouwt de feiten als zodanig, op een zuiver critische en rationele 
manier. Met welk recht echter haalt men uit diezelfde feiten het bovennatuur- 
lijke ? (15). 

Het historische steunt op een verkeerde opvatting over de eigen aard 
van de geschiedeniswetenschap. Enerzijds beweert men dat de geschiedenis, 
zoals alle wetenschappen ten andere, ons enkel de historische phenomenen 
kan leren kennen en ons niets zegt over de diepere spirituele realiteit die er 
onder verborgen ligt, en anderzijds doet men alsof de geschiedenis ons een 
volledige en definitieve verklaring gaf van de historische feiten. Enerzijds 
verklaart men onbevoegd te zijn op philosophisch en theologisch gebied ; 
anderzijds verwerpt men, zogezegd op grond van de geschiedeniswetenschap, 
de theologische interpretatie van de feiten. Zonder het zelf goed te weten, 
beoefent men niet de zuivere wetenschap doch een verkapte philosophie (16). 

Na deze algemene beschouwingen neemt Blondel de voornaamste scha- 
kels van de historicistische apologetica onder de loep. De historicisten trach- 
ten nu vooreerst een beeld op te hangen van de reële Christus. Zij beperken 
echter die voorstelling tot het historische beeld zoals zij het vinden in de 
evangeliën en andere geschriften. In dat geval evenwel is Christus niets meer 
dan een uitgangspunt, en moet de ontwikkeling van het Christendom enkel 
door de gewone historische wetten en niet door een bovennatuurlijke invloed 
van Christus’ persoon verklaard worden. Doch er bestaat nog een andere weg 
om het ware Christusbeeld te benaderen : wij kunnen ook beroep doen 
op al wat de Traditie, het christelijk denken-en het christelijk leven, 
ons gedurende 19 eeuwen hebben geleerd. In dit geval is Christus niet 
meer louter uitgangspunt, doch is er werkelijk organische continuïteit 
tussen Christus en zijn godsdienst : Zijn persoonlijkheid verklaart dan gans 
de evolutie van het Christendom, en omgekeerd laat deze evolutie ons toe 
Christus beter te leren kennen (17). De historicus heeft niet het recht deze 


(15) «Et puisque des historiens ont prétendu faire simultanément et indivisiblement de 
la science libre et de l'apologie historique, qu’est-ce done que leur apologie ajoute 
à leur histoire pour majorer le sens obscur des faits et pour extraire des événe- 
ments visibles la foi à l'invisible surnaturel», H.D., blz. 13. 

(16) «… on est amené à plaquer les habitudes de lesprit critique sur le fond des con- 
ceptions anciennes parfaitement étrangères et inadaptées aux distinctions et aux 
réserves de la science moderne ; et il en résulte que ce qui n’était qu’histoire posi- 
tive se trouve érigé en théologie négative», H.D., blz. 20. 

(17) « Est-ce de ce que le Christ a été et est encore, de ce qu’Il a voulu et prévu, de ce 
qu’Il opère en même temps, que de ce qu’ll a enseigné que procède le christia- 
nisme ? — Est-ce seulement de ce qu’Il a livré au déterminisme historique et de 
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tweede weg uit te sluiten. Hij gaat immers zijn bevoegdheid te buiten 
indien hij a priori een bovennatuurlijke tussenkomst in de geschiedenis ver- 
werpt. Hij zondigt ten andere tegen de regels van de historische critiek door 
reeds uitspraak te willen doen over het Christusprobleem vooraleer hij heel 
de geschiedenis van het Christendom onderzocht heeft. 

De volgende schakel in de historicistische apologetica is de verhouding 
tussen het Evangelie en de Kerk. Het heeft geen zin de boodschap van het 
Evangelie te herleiden tot de spoedige komst van het eschatologische Gods- 
rijk. Hoe kan men, in die veronderstelling, het voortbestaan van het Chris- 
tendom verklaren ? Men kan natuurlijk beweren dat de grote verwachting, 
doorheen een substantiële verandering, bleef voortleven onder andere vor- 
men : de Kerk nam de plaats in van het Rijk Gods ! Doch kan men niet 
evengoed volgende stelling verdedigen: dat er van den beginne af in het Chris- 
tendom veel meer stak dan de verwachting van een nabije Parousie ? en dat 
heel de latere ontwikkeling van de christelijke leer geleid werd door het im- 
puls en volgens de vooruitzichten van de historische Christus ? Weer heeft 
de historicus het recht niet deze laatste hypothese a priori uit te sluiten (18). 

Ten slotte is er nog de verspreiding van het Christendom in de Grieks- 
Romeinse wereld. Velen zullen dit voorstellen als een opslorping van de evan- 
gelische leer door de philosophie. Doch ook hier is een andere hypothese 
mogelijk: het Christendom zocht in de philosophie niets anders dan een onvol- 
maakte intellectuele formulering van waarheden die steeds onderworpen 
bleven aan concrete historische realiteiten (19). 

Doch dit alles is detailcritiek : naast deze tekorten die eigen zijn aan de 


ce que les répercussions de son action dans lengrenage des faits et des consciences 
humaines en ont tiré quest issue l'Eglise ? Dans la première hypothèse, le pro- 
blême christologique prime tout, et la question de la nature du Sauveur, de sa 
conscience intime, de sa science et de sa puissance réelle est âme de la foi. Dans 
la seconde hypothèse, ces problèmes deviennent accessoires ou pour ainsi dire in- 
solubles au regard du savant qui n'a pas à s'en désintéresser, laissant la dévotion 
qui a toujours besoin de mythes et de symboles, composer son pieux roman», 
H.D., blz. 26-27, 

(18) « Pour qu'on puisse dire que l'Eglise est non une simple suite chronologique entre 
beaucoup d'autres possibles ou actuelles, mais le développement de l'Evangile, il 
faut admettre que la voix qui a prêché le règne de Dieu a inséré, dans le déter- 
minisme de l'histoire un punctum movens, une parole dont la répercussion était 
assez justement calculée pour que l'écho en retentit à jamais, sous mille formes 
concertantes >», H.D., blz. 33. 

(19) «Ou bien faudra-t-il considérer le dogme comme la solution concrète et comme 
Fincarnation dans l'histoire des exigences idéales et des désidératas suprêmes de 
la philosophie ; en sorte que les formules, loin d'exprimer une simple idée, une 
interprétation intellectuelle, une systématisation supérieure et toujours capable de 
se travailler librement elle-même, resteront astreintes à chercher dans les faits 
historiques une plénitude de vérité fixe qu'elles n’épuiseront sans doute jamais, 
mais qu'elles viseront toujours ? », H.D., blz, 34, 
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verschillende hoofdstukken van de historicistische apologetica, zijn er ook 
nog andere die aan alle gemeen zijn. 

De historicist behandelt de historische oorsprong en de ontwikkeling van 
het Christendom. Hij beschrijft de feiten, tracht ze wetenschappelijk te ver- 
klaren en toont aldus aan dat het Christendom een samenhangend geheel is, 
dat zich logisch ontwikkeld heeft en steeds aangepast aan de altijd wisselende 
noden en omstandigheden. De conclusies van die studie volstaan dan als apo- 
logetica. Dit is echter onvoldoende. Men moet ook aantonen dat de evolutie 
van het Christendom een echt organische evolutie is geweest en dat, van in het 
begin, een kiem aanwezig was waaruit al de latere vormen gegroeid zijn. 
Daartoe echter is de historicist niet in staat. Zijn wijsgerige opvattingen en 
zijn methode laten hem immers niet toe de diepere zin van de historische 
feiten te ontdekken. Natuurlijk kan hij zijn toevlucht nemen tot het geloof, 
doch dan wordt dit geloof een blind geloof zonder rationele basis (20). Bij 
nader toezien is het ook duidelijk dat de historicistische apologetica op alle 
gebied tot catastrophale gevolgen leidt. Enerzijds gelooft men in de goddelijk- 
heid van Christus, doch anderzijds beweert men dat dit geloof slechts na 
Christus’ dood, en onafhankelijk van Hem, zou ontstaan zijn. Is dit niet de 
Godheid herleiden tot het Onkenbare, het Onbewuste (21) ? Wat nu de ver- _ 
houding van geloof en weten betreft : op dit gebied brengt het historicisme 
een onoverbrugbare kloof teweeg. Tot het domein van de wetenschap beho- 
ren de feiten en de redeneringen ; tot dat van het geloof behoren enkel nog 
de vrome legenden waarop het steunt (21). Aldus komt men er toe te bewe- 
ren dat het Evangelie voor het Christendom niets meer geweest is dan een 
uitgangspunt waaruit het zich langzamerhand bevrijden moest als uit de 
luiers van zijn kindsheid. Dit is echter volledig verkeerd : het Christendom 
moet vooruitgaan, doch het moet ook steeds terugkeren naar zijn uitgangs- 
punt, naar de grote feiten van de heilsgeschiedenis als naar een norm welke. 
heel die evolutie leiden moet. In één woord : evenmin als het extrinsecisme 
kan het historicisme ons bevredigen ; het kan er niet in gelukken zowel feiten 
als dogma’s in eenzelfde synthese te verenigen (22). 

(20) « Sans doute il pourra prêtendre que sa foi est la baguette magique qui transmue 
tout ce plomb humain en or divin, et que le sens du dogme ressortira du matériel 

des faits pour homme spirituel, et pour lui seulement ; mais il reste alors que s& 

foi est absolument étrangère à sa science ; et c'est ce qu'il est amené à reconnaître 

en déclarant que beaucoup de faits évangéliques n'ont de vérité recevable que pour 

qui eroit déjà», H.D., blz. 41. 

(21) «Et, parce qu'on aura refusé au Fils de Dieu la prévisìion de son ceuvre, sì on con- 
tinue de là lui rattacher et de l'appeler absolument divine, on aura mis, à la place 

du Père céleste lui-même, I'Inconnaissable Inconscient. >, H.D., blz. 42. 

(22) «Si la foi, dans la vie du croyant, reste inébranlable, sì l'Eglise passe infaillible- 
ment entre ces conflits, c'est que, pour guider son action modératrice et directrice, 


elle a, en fait, autre chose que les textes et autre chose que les ìdées ou les raison- 
nements. >», H.D., blz. 46. 
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De oplossing van Blondel. 


Enkel de Traditie kan de brug tot stand brengen : zij geeft aan de histo- 
rische feiten een betekenis die de louter critische geschiedschrijving er nooit 
kon inleggen ; en tevens zorgt zij er voor dat de dogma's geen abstracte be- 
spiegelingen zouden zijn, doch steunen zouden op reële historische gron- 
den (23). 

Daartoe moet het Traditiebegrip natuurlijk nauwkeurig omschreven wor- 
den. Gewoonlijk verstaat men onder Traditie de mondelinge overlevering van 
waarheden, feiten en gebruiken die niet in de geschreven bronnen vermeld 
worden ; of ook nog de neerslag van de mondelinge prediking in de patris- 
tische geschriften. Dergelijk Traditiebegrip is echter veel te arm. De Traditie 
moet veeleer beschouwd worden als heel het leven van de Kerk. Zij heeft niet 
alleen als taak die openbaringsgegevens die van in den beginne expliciet 
gekend waren ongeschonden te bewaren, zij moet ook heel de rijkdom die 
er impliciet in besloten ligt, aan het licht brengen. De waarheden die vroeger 
reeds beleefd en impliciet gekend werden, moet zij meer en meer expli- 
citeren (24). 

In de Traditie, aldus voorgesteld, heeft het leven van de gewone gelovige. 
evengoed als het werk van de geleerde een rol te spelen. Zij is, als het ware, 
de samenvatting van de gegevens van de geschiedenis, van de resultaten van 
het rationeel onderzoek, en van de vruchten van het religieuze leven (25). 

De Traditie is een bizondere vorm van de religieuze kennis. Doch is het 
niet gevaarlijk te beweren dat ook het leven van de christelijke gemeenschap 
een bron is van nieuwe kennis en nieuw inzicht? Geeft men hierbij niet toe 
aan subjectivisme ? Geenszins, want ook het leven is onderworpen aan ob- 
jectieve criteria ; ook de daad heeft haar eigen wetten en haar eigen 
logica (26). Dit alles kan men best illustreren door even na te gaan hoe de 
Kerk te werk gaat. De Kerk steunt niet uitsluitend, noch op het werk van de 
vakgeleerden, noch op onverantwoorde mystische ervaringen. Enerzijds gaat 


(23) « Comment se fait-il qu'elle (la Tradition) tienne, d'une part, aux faits historiques 
sans se confondre avec l'histoire, qu'elle tienne, d'autre part aux doctrines spécu- 
latives, sans s'y absorber complètement, qu'elle les fasse adhérer ensemble sans 
cesser de garder entre les deux une place distincte ?», H.D., blz. 47. 

(24) « Même ce qu'elle découvre, elle a "humble sentiment de le retrouver fidèlement. 
Elle n’a rien à innover parce qu'elle possède son Dieu et son tout ; mais elle a sans 
cesse à nous apprendre du nouveau, parce qu'elle fait passer quelque chose de 
Fimplicite vécu à lexplicité connu>, H.D., blz. 51. 

(25) «la Tradition qui résume en elle les données de l'histoire, l'effort de la raison, et 
les expériences accumulées de laction fidèle.», H.D., blz. 53. 

(26) Blondel verwijst hierbij naar zijn : Principe élémentaire d'une logique de la vie 
morale (1900). 
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zij menselijk te werk : zij onderzoekt de bronnen, denkt na over de dogma’s 
en beleeft de Blijde Boodschap die haar werd toevertrouwd ; doch anderzijds 
blijft zij in haar beslissingen onafhankelijk van dat voorbereidend werk om- 
dat zij weet dat zij, in laatste instantie, gedreven wordt door een bovennatuur- 
lijke kracht (27). Deze houding vloeit logisch voort uit de wijze waarop de 
christelijke openbaring tot ons gekomen is. De eerste christenen hebben het 
Evangelie door woord en geschrift aan het nageslacht medegedeeld. Zij waren 
er echter niet toe in staat heel hun ervaring en beleving te formuleren : zij 
gaven ons slechts het mostaardzaadje waaruit, in de loop der eeuwen, een 
steeds machtiger boom zou groeien (28). Het was nu de taak van de Traditie 
dit erfdeel zorgvuldig te bewaren. Dat erfdeel mogen wij ons echter niet voor- 
stellen als een volledig, doch levenloos geheel. Neen, hetgeen aan de Traditie 
werd toevertrouwd is veeleer een levende werkelijkheid die steeds zichzelf 
blijft, doch ook terzelfdertijd groeit en zich ontwikkelt. De Traditie heeft als 
taak de geloofsinhoud steeds beter te begrijpen en te beleven, ten einde al de 
virtualiteiten die er in besloten liggen tot volledige ontplooiing te brengen. 
Hierbij dient echter opgemerkt dat dit niet het werk is van alleenstaande indi- 
viduën, doch wel van heel de gemeenschap, en dat onder de leiding van de 
H. Geest (29). 

Dank zij de Traditie kan de Kerk de Schriftuur, in zekeren zin, beheer- 
sen. Zij steunt op deze laatste zonder evenwel steeds aan de letter van de 
teksten gebonden te zijn. Zij heeft het recht sommige passages uit het Oude 
en Nieuwe Testament die vroeger letterlijk geïnterpreteerd werden thans als 
symbolen en parabels te aanzien. De Traditie zorgt er dan voor dat het essen- 
tiële bewaard blijve. Aldus wordt de Kerk geenszins verplicht de geloofs- 
inhoud te veranderen omwille van de vooruitgang van archeologie en philo- 
logie (30). Ten slotte wijst Blondel er nog even op dat de oplossing van de 


(27) «Elle parle avec une autorité indépendante de tout considérant : mais elle s’adresse 
à lintelligence autant qu’à la docilité, revendiquant les droits de la raison parce 
qu'elle veut enseigner une vérité communicable», H.D., blz. 55. 

(28) « … la Traditon catholique, qui, par excellence, nous aparaît ici, non plus comme 
une puissance limitative et rétrogade, mais comme une force de développement et 
d'expansion. Par sa fidélité à faire fructifier le talent qu'elle se garde bien d’en- 
fouir, elle conserve moins qu'elle ne recouvre: elle n’atteindra Yalpha qu’à 
Yoméga>, H.D., blz. 59, 

(29) « Les dogmes ne sont point justifiables par la science historique seule ni par la 
dialectique la plus ingénieusement appliquée aux textes, ni par leffort de la vie 
individuelle ; mais toutes ces forces y contribuent et se concentrent dans la Tradi- 
Eon dont l'Autorité divinement assistée est l'organe d'expression infaillibe.» H.D., 

„ 63. 

(30) In verband hiermee citeren wij deze, op het eerste zicht, gewaagde tekst : « Seule 
juge en dernier ressor de ce qu'il y a de réel dans immense parabolisme qui s’a- 
dresse à cette créature enfant que nous sommes toujours en ce monde, elle pourra 
considérer comme figures ce que d'autres temps ont pris à la lettre, parce qu'il lui 
suffit de la divine réalité de son Epoux, au prix duquel tout n'est que symbole et 
préparation », H.D., blz. 64, 
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thans gestelde problemen in laatste instantie afhangt van de opvattingen die 
men heeft over enkele meer fundamentele godsdienstphilosophische kwesties. 
Men moet vooreerst goed voor ogen houden dat het Christendom meer is dan 
een geheel van speculatieve beschouwingen. Vervolgens moet men er naar 
streven een juist inzicht te hebben in de verhouding tussen natuur en boven- 
natuur. Doch bovenal komt het er op aan een juiste voorstelling te geven van 
Christus’ godmenselijke persoonlijkheid. Noch zijn mensheid, noch zijn god- 
heid mogen hierbij uit het oog verloren. Beiden zijn even reëel en Christus 
zelf was zich zo goed van de ene als van de andere bewust (31). 


Besluit. 


De sleutel van de oplossing moet gezocht worden in een, dank zij de 
Philosophie de Action, vernieuwd Traditiebegrip. Dit alleen zal ons toelaten 
het goede van extrinsecisme en historicisme te behouden en de dwalingen er 
van te vermijden. Dogma's en feiten moeten beschouwd worden als twee 
aspecten van eenzelfde dieper liggende realiteit. Noch de dogmatiek alleen, 
noch de geschiedenis alleen kunnen deze bereiken. Enkel de kerkelijke Tra- 
ditie is daartoe in staat (32). 


HI. STRIJD ROND HISTOIRE ET DOGME 
Blondel verantwoordt zijn opvattingen. 


Histoire et Dogme maakte veel ophef. Ten einde menig misverstand uit 
de weg te ruimen, verzocht Kanunnik Mallet Blondel om een privaat onder- 
houd. Het verslag van dit onderhoud, waarvan de tekst door Blondel zelf werd 
gelezen en goedgekeurd, werd nog tijdens hetzelfde jaar (1904) gepubliceerd 
in de Revue du Clergé Frangais (33). 

In zijn onderhoud met Kan. Mallet verklaart Blondel vooreerst dat hij 
geen immanentist is : hij wilde alleen maar een taal spreken die ook door de 
immanentisten kon begrepen worden. Evenmin heeft hij iets tegen de ge- 
schiedenis : zijn enige bedoeling was aan te tonen dat de critische geschied- 


(31) « Loin done qu'il faille amortir la divinité ou diminuer l'humanité du Christ pour 
les garder sauves lune et l'autre, peut-être est ce en prenant plus profondément 
conscience de leur réalité et de leur intimité, que nous découvrirons le secret de 
leur unité en Lui, et de leur union surnaturelle en nous», H.D., blz. 70. 

(32) «Si donc, l'on a compris qu'une vue de la Tradition, obtenue par une philosophie 
de laction, est le trait de lumière et d'union qui permet de briser cette hostilité et 
de vivifier les méthodes adverses… », H.D., blz. 70. 

(33) F. MALLET : Nouvel entretien avec M. Blondel, in Revue du Clergé frangais, 
1904, A.38, blz. 405-416 en 513-531. In 1901 had Kan. Mallet in dezelfde Revue het 
verslag van een eerste onderhoud met M. Blondel gepubliceerd. Dit laatste 
handelde voornamelijk over de apologetische methode, 
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schrijving ons slechts één bepaald aspect van de werkelijkheid leert kennen. 
Wat nu zijn vernieuwd Traditiebegrip betreft, op dat gebied heeft Blondel 
menig verwijt moeten horen. Men verwijt hem o.a. dat hij het aandurft de 
Traditie te aanzien, niet alleen als de trouwe bewaarster van de Openbaring, 
doch ook als een principe van ontwikkeling. Om hierop te antwoorden neemt 
Blondel het offensief en wijst hij op het onzinnige van de opvattingen van 
zijn tegenstanders. Het heeft immers geen zin te veronderstellen dat God zo 
maar, eens voor altijd, een reeks waarheden zou geopenbaard hebben die op 
geen enkele manier konden evoluêren of aangepast worden. Maar heeft Chris- 
tus dan niet alle waarheden waarin wij thans geloven geopenbaard ? Ja, in 
dezen zin dat alle huidige dogma’s impliciet besloten liggen in Christus’ 
boodschap ; neen, indien men daardoor verstaat dat Christus al die waar- 
heden expliciet zou geleerd hebben. Maar moet men dan niet aannemen dat 
de Apostelen alle dogma’s die later zouden gedefiniëerd worden, expliciet 
gekend hebben ? Deze stelling, die door sommige theologen aanvaard wordt, 
leidt tot een onaanvaardbare opvatting over de Traditie. In dat geval b.v. zou 
Pius IX in 1854 niets anders gedaan hebben dan een waarheid die reeds aan 
al zijn voorgangers duidelijk bekend was plechtig definiëren. Doch hoe kan 
men dan uitleggen dat zoveel grote denkers, waaronder niemand minder dan 
S. Thomas, de Onbevlekte Ontvangenis hebben bestreden ? 

Blondel komt dan tot het besluit dat men het bestaan van een zekere 
dogmatische ontwikkeling moet aanvaarden ; dat ligt ten andere helemaal 
in de lijn van de leer van het Vaticaanse Concilie en van S. Thomas van 
Aquino (34). 

De dogmatische ontwikkeling wordt dikwijls vergeleken aan de groei van 
een levenskiem. Dit beeld is echter onjuist. Het volwassen organisme is im- 
mers volmaakter dan de kiem ; de kennis die de eerste christenen hadden 
van de Openbaring was echter even volmaakt als de onze. Al de waarheden 
die wij thans expliciet kennen, werden immers van in de beginne impliciet 


(34) «Et ceux qui s'étonneraient encore à la pensée d'une connaissance qui se déve- 
loppe là où il y a révélation initiale complète et achevée, n'auraient qu’à relire 
Saint Thomas (Ila IIae, I, 7) : «Quantum ad explicationem crevit numerus arti- 
culorum fidei ; quia quaedam explicite cognita sunt a posterioribus, quae a priori- 
bus non cognoscebantur explicite». Non, l'Eglise n'est pas un phonographe, elle a 
une mission de confiance, son autorité est celle de l'Epouse du Christ, sa compé- 
tence est celle d’un juge des significations et des opportunités. « Doctrina Christi 
sponsae Christi tradita, infallibiliter declaranda» dit le Concile du Vatican. Il ne 
s'agit donc pas d'un dépôt brut à présenter matériellement au monde; il s'agit d'une 
vérité à proposer aux esprits, d'une vie à communiquer aux âmes : c'est ce travail 
d'élucidation progressive qu'expriment, en leurs sens Éétymologique, les mots expo- 
nere, explicare, dont usent les textes officiels», Revue du Clergé Francais, 1904, 
A.38, blz. 415-416. — De tekst van S. Thomas die door Blondel wordt aangehaald 
heeft echter geen betrekking op ons probleem. In de context gaat het immers over 
de verhouding van de openbaring van het Oude Testament tot die van het Nieuwe. 


Be 
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beleefd. Men mag echter niet denken dat de latere geslachten niets anders 
zouden gedaan hebben dan, bij middel van syllogistische redeneringen, de 
huidige dogma’s uit de oorspronkelijke gegevens deduceren. Dit steunt op 
een al te enge voorstelling van de Traditie. De echte Traditie daarentegen 
doet niet alleen beroep op de logische deductie, zij doet ook, en vooral, beroep 
op de practijk en het leven (35). 

Doch geeft men aldus niet toe aan subjectivisme ? Men gaat uit van iets 
dat onbewust is en men gebruikt irrationele middelen om het geloof te ver- 
rijken. Dit is volledig vals. Het uitgangspunt is absoluut niet onbewust : de 
belevenis van een werkelijkheid behoort evengoed tot het bewustzijn als gelijk 
welke theoretische waarheid. En het leven is ook niet irrationeel in zijn 
groeiproces : een volledige philosophie toont immers aan dat ook het leven 
zijn eigen logica heeft. De practische kennis is niet irrationeel, al is zij van 
een anderen aard dan de abstracte. 

In zijn onderhoud met Kan. Mallet wijst Blondel, meer dan in Histoire 
et Dogme, op de rol van het kerkelijk leergezag. De Traditie mag immers niet 
beschouwd worden als een bron van louter individuele en subjectieve kennis. 
De gewone gelovigen mogen hun geloof beleven, er over nadenken, nieuwe 
gedachten voorstellen. Zij zijn er echter niet toe in staat uit te maken welke 
nieuwe waarheden of toepassingen vrucht zijn van de ware Traditie. Alleen 
het Leergezag kan dit met onfeilbare zekerheid uitmaken. Aan deze uitspraken 
moet de gelovige zich dan ook onvoorwaardelijk onderwerpen. In de huidige 
moeilijkheden op het gebied van de exegese, is het dan ook de overheid die 
zal moeten uitmaken wat er moet behouden en wat er moet verworpen wor- 
den van de besluiten van de moderne critiek (36). 

Om te besluiten zegt Blondel, hierin gesteund door Mallet, dat zijn op- 
vattingen helemaal in de lijn liggen van de traditionele wijsbegeerte en theo- 
logie. Hij verwijt aan zijn tegenstanders dat zij Gods openbaring aanzien als 
iets materieels, als een goed afgelijnde doch levenloze massa. Zij vergeten dat 
er in de Blijde Boodschap een zuurdeeg aanwezig is, met onbeperkte expan- 


(35) « Comment donc ne pas voir que les définitions dogmatiques sortent du dépôt de la 
Révélation, non parce qu’une Tradition orale ou écrite en a relié extérieurement 
toutes les formules, mais parce qu'une Tradition vitale de foi et de pensée en a per- 
pétué intimement la présence réelle ; c'est cette pensée chrétienne qui, en vivant 
de la foi intégrale, pénètre toujours davantage les connaissances intérieures et les 
richesses inépuisables du trésor surnaturel », art. cit, blz. 516. 

(36) «On s'imagine en effet, que chacun doit pouvoir se justifier à lui-même les actes 
de Eglise et se constituer sa tradition. Mais il n'en est rien ; et même après qu'on 
a reconnu l'autorité générale et permanente de la Tradition, il est ordinaire qu'on 
ne discerne pas avec une certitude individuelle et immédiate les applications parti- 
culières et actuelles de cette autorité ; d'où le mérite personnel de la soumission 
obligatoire et le caractère toujours voilé de la foi», art. cit, blz 525. 
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siekracht (37). 
Voor- en tegenstanders. 


Een eerste tegenstander van Histoire et Dogme was Abbé Gayraud. 
Reeds vroeger had hij het aan de stok gehad met Blondel toen hij deze laatste 
aanviel om zijn zogenaamde immanentieapologetica. Thans wil hij het door 
Blondel verworpen extrinsecisme verdedigen. Dat extrinsecisme is volgens 
hem niets anders dan de traditionele apologetica van het Vaticaanse Concilie. 
Blondel verwerpt die apologetica, aldus Gayraud, omdat zij steunt op een ver- 
ouderde philosophie. Door deze laatste bedoelt hij, — hoewel hij het niet 
zegt — de traditionele aristotelisch-thomistische wijsbegeerte. Deze laatste 
verwerpt hij, helemaal ten onrechte. Vooral over de Thomistische kennisleer 
heeft hij een verkeerde opvatting (38). 

De critiek van Gayraud is fragmentair en oppervlakkig. Hij wijst even- 
wel op een paar zwakke punten van het systeem, waarop wij later zullen terug- 
komen. 

Het hoeft ons niets te verwonderen dat ook J. Fontaine, de man die 
steeds de noodhoorn blies wanneer hij ergens een Protestantse of Kantiaanse 
inzijpeling meende te ontdekken, tegen Blondel in het strijdperk trad. Aldus 
echter kreeg Kan. Mallet de gelegenheid een paar nieuwe misverstanden uit 
de weg te ruimen. Volgens Fontaine is het verkeerd te beweren dat er in de 
dogma's iets meer is dan in de feiten. Juist het tegenovergestelde ìs waar : 
menswording, kruisdood en verrijzenis zijn realiteiten die zo rijk zijn dat 
geen enkele dogmatische formule er ooit zal in lukken ze volledig uit te druk- 
ken. Daarop repliceert Kan. Mallet dat ook Blondel dit aanvaardt. Fontaine 
heeft echter niet ingezien dat Blondel steeds nauwkeurig onderscheid maakt 
tussen het phenomenaal aspect van de feiten en de diepere realiteit die er 
onder verscholen ligt. Fontaine geeft zich echter niet gewonnen. Ook hij 
maakt onderscheid tussen het phenomenale en de substantiële werkelijkheid, 
doch hij neemt tevens aan dat er een essentieel verband bestaat tussen beide : 
dank zij de phenomenen krijgen wij een dieper inzicht in de realiteit die er 
onder schuilt. Waarop Kan. Mallet, de onvermoeibare verdediger van Blondel, 
opnieuw repliceert : ook Blondel erkent de waarde van onze kennis van de 


(37) «… on me répond que Dieu a jugé bon de révéler cecì, de taìre celà, et qu'il faut 
se tenir au dépôt brut : comme sil s'agissait d'un objet matérìel aux contours par- 
faitement finis, comme si l'on pouvait garder une vérìté spìrìtuelle sans la pénétrer 
un peu, comme sì Dieu, n'avait rien donné de lui-même, comme sì dans ce qu'il 
donne ne se trouvait pas invinciblement un levaìn d'une puìssance infinie ! », art. 
cit blz. 531. 

(38) Ze : a GAYRAUD, L'extrinsécisme, in Revue du Clergé Francais, 1904, A.38, 

= 599, 
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phenomenen. Hij aanvaardt dat deze laatste een niet te onderschatten rol 
speelt in het ontstaan van ons geloof. Doch het constateren van het feit vol- 
staat niet om dit laatste onmiddellijk tot een voorwerp van geloof te maken. 
Daartoe moeten nog vele andere natuurlijke en bovennatuurlijke factoren 
tussenkomen. Het is nu juist de taak van de apologetica deze laatste te be- 
studeren. 

Evenals Gayraud kan Fontaine de aanval van Blondel op het extrinse- 
cisme niet verkroppen. Zijn critiek is echter zeer eenzijdig daar hij niet de 
minste aandacht besteedt aan de beschouwingen over het historicisme en aan 
het positieve gedeelte van Blondel's betoog (39). 

Een meer bezadigde beoordeling vinden wij in een artikel van de exegeet 
P. Allo. Deze laatste stelt de vraag of de extrinsecisten waartegen Blondel het 
heeft werkelijk bestaan. Wat de extrinsecisten betreft, meent hij dat deze 
werkelijk voorkomen. Er zijn inderdaad apologeten die hun geloofsverde- 
diging uitsluitend laten steunen op mirakels, zonder daarbij, ook maar in het 
minste, rekening te houden met de gegevens van de historische critiek. Zij 
sluiten tevens alle andere apologetische methodes uit. Het historicisme daar- 
rentegen, zoals Blondel het beschrijft, zal wel door niemand aanvaard worden, 
zelfs niet door Loisy. Wel is het waar dat sommige historici die te veel nadruk 
leggen op het belang van uiterlijke gegevens en op de studie van documenten 
min of meer door historicisme aangetast zijn. De oplossing moet volgens hem 
gezocht worden in de verjongde traditionele apologetiek. Deze zal enerzijds 
geïnspireerd zijn door een gezonde philosophie en anderzijds steunen op een 
degelijke historische critiek. Het mirakel moet zijn centrale plaats behouden, 
doch ook bewijzen van morelen aard moeten opgenomen worden. 

In dit artikel vinden wij zeer interessante beschouwingen. Wij mogen er 
echter geen beoordeling in zoeken van de karakteristieke stellingen van 
Histoire et Dogme. P. Allo wil alleen maar de systemen welke Blondel be- 
strijdt in de werkelijkheid identificeren. Daardoor leidt hij de discussie terug 
naar de grondslagen, namelijk naar het probleem van de apologetische 
methode (40). 

Een gezaghebbend oordeel over Histoire et Dogme kunnen wij ten slotte 
nog vinden in een artikel van P. de Grandmaison. Sprekende over de ont- 


(39) Zie : J. FONTAINE et F. DUBOIS, Théologie bibligue ou Fhistoire de la religion 
biblique, in Revue du Clergé Frangais, 1904, A38, blz. 541-550 ; F. MALLET, 
Deux observations, ib, blz. 660-661 ; J. FONTAINE, Une observation, ib. blz. 109- 
10; F. MALLET, Une simple explication, ib, blz. 209-212. Mallet lukte er niet 
in Fontaine tot andere gevoelens te brengen : « Autant que M. Ollé-Laprune nous 
inspìre de confiance nous nous défions des théories de l'Action », schreef hij nog 
in 1907 in het werk : Infiltrations kantiennes et protestantes et le Clergé francais. 

(40) Zie: B. ALLO, O.P., Extrinsécisme et historicisme, in Revue Thomiste, 1904, A12, 
blz. 437-465. 
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wikkeling van het dogma zegt hij dat er wel een zekere verwantschap bestaat 
tussen de opvattingen van Loisy en Tyrrell enerzijds en die van Blondel 
anderzijds. In tegenstelling met die van beide eersten moeten de opvattingen 
van Blondel als orthodox aanzien worden (41). 


De tussenkomst van von Hügel. 


In het nummer van 1 Juni 1904 van La Quinzaine tracht Baron von 
Hügel de opvattingen van Loisy, althans in hun grote lijnen, te verdedigen 
tegen de aanvallen van Histoire et Dogme (42). Het christelijk geloof, aldus 
Hügel steunt op historische phenomenen. Deze laatste brengen ons in contact 
met de diepere religieuze realiteit die er onder schuilt en deze laatste moet als 
essentieel beschouwd worden. Het centrale dogma van het Christendom is het 
geloof in Christus. Om Hem te leren kennen moeten wij de evangeliën raad- 
plegen. Het blijkt echter aanstonds dat het beeld dat de Synoptiekers ons voor 
ogen brengen hemelsbreed verschilt van dat van het IV° Evangelie. De Synop- 
tiekers beschrijven de historische Christus ; S. Jan daarentegen stelt ons de 
hemelse Christus voor. Hij geeft daarbij een voorstelling van de feiten die 
onverenigbaar is met die van de Synoptiekers. Om de historische Christus te 
leren kennen moet de gelovige zich richten tot de critiek ; voor wat de eeuwi- 
ge Christus betreft moet hij beroep doen op de Kerk. Dit alles mag ons echter 
niet doen vergeten dat de historische en de eeuwige Christus slechts twee as- 
pecten zijn van één zelfde persoon. 

In het derde deel van zijn artikel trekt Hügel een parallel tussen de op- 
vattingen van hem zelf en van Loisy enerzijds en die van Blondel anderzijds. 
Hij verwijt o.a. aan Blondel dat deze laatste niet het onmisbare onderscheid 
maakt tussen de eeuwige en de historische Christus. Volgens Blondel had 
Christus, vanaf het eerste ogenblik van zijn leven, het expliciete bewustzijn 
van zijn godheid en van zijn god-menselijke activiteit. Welnu dit kan men 
wel halen uit het IV° Evangelie doch niet uit de historische bronnen, aange- 
zien de Synoptiekers vooral het Messianisch bewustzijn van Christus in het 
licht stellen. 

Hügel wil Loisy, en daardoor onrechtstreeks zichzelf, verdedigen ; hij 
heeft daarom vooral de aanval van Blondel tegen het historicisme op het oog. 
Hij houdt echter te weinig rekening met de rijkdom en de diepte van het 
positieve gedeelte van Histoire et Dogme. Daarbij stelt hij tegenover Blon- 
del’s opvattingen een oplossing die niet steunt op de ware gegevens van ge- 


(41) Zie: L. DE GRANDMAISON, SJ, Le Développement du Dogme chrétien, in 
Revue pratique d'apologétique, 1908, A.6, blz. 81-104. 

(42) Zie: Fr. VON HUGEL : Du Christ éternel et de nos christologies uecessives, in 
La Quinzaine, 1904, A.58, blz. 285-312. 
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schiedenis en theologie. Hoewel hij enerzijds de realiteit van de Incarnatie 
affirmeert, brengt hij anderzijds een scheiding teweeg tussen de historische 
en de eeuwige Christus, en tussen de wetenschap en het geloof. Hetgeen hij 
ons zegt over de historiciteit van het IV° Evangelie is al evenmin overeen te 
brengen met de traditie als met de ware historische critiek. Geen wonder dan 
ook dat een objectief waarnemer als Wherlé (die tevens een vriend was van 
M. Blondel) het als een plicht aanzag de vele latente dwalingen van Hügels 
systeem aan het licht te brengen. 

In het nummer van 15 Oogst 1904, van La Quinzaine, publiceerde Joan- 
nès Wherlé een artikel dat, naar het oordeel van de Redactie, een einde moest 
stellen aan het debat (43). Wherlé maakt er een scherpe critiek van de op- 
vattingen van Hügel en houdt een warm pleidooi voor die van Blondel. Hij 
toont vooreerst aan tot welke dwalingen het Christusbeeld van Hügel leiden 
moet. Het systeem van Hügel brengt de meest fundamentele punten van de 
christelijke dogmatiek in gevaar. Volgens hem zijn er in feite twee Christus- 
sen : de eeuwige Christus die niemand anders is dan het Woord, de tweede 
persoon van de H. Drievuldigheid, en de historische Christus, Jezus van Na- 
zareth, die een volledige menselijke persoonlijkheid en een onvolmaakt werk- 
tuig in Gods handen is. Vandaar ook volledige scheiding van geloof en weten- 
schap : de critiek heeft volledige zeggingschap over de historische Christus, 
terwijl de Kerk, als bewaarster van het geloof, ons met de eeuwige Christus 
in contact brengt. 

Uit een vergelijking tussen Hügel en Blondel, aldus Wherlé, blijkt dat 
het artikel van Hügel niet mag aanzien worden als een weergave van Histoire 
et Dogme. Integendeel het bewijst maar al te duidelijk dat het historicisme 
waartegen Blondel de wapens had opgenomen, werkelijk bestaat. Blondel en 
_Hügel hebben totaal verschillende opvattingen over het verband tussen de 
phenomenen en de diepere realiteit : vandaar de kloof tussen de christolo- 
gieën van beide auteurs. Zij hebben eveneens zeer verschillende opvattingen 
over de openbaring. 

Wherlé wijst terecht op de gevaren die verbonden zijn met een geestes- 
richting zoals die welke tot uiting komt in het artikel van Hügel. Zoals Pius X 
het later zal doen in de Encycliek Pascendi merkt hij reeds op welke latente 
philosophische dwalingen aan de grondslag er van liggen. 


De la valeur historique du dogme (1905). 
Reeds in het Septembernummer van 1904 had het Bulletin de Toulouse 


stelling genomen tegen Hügel. In het Novembernummer verschijnt dan een 


(43) Zie: J. WHERLE, Le Christ et la Conscience Catholique, in La Quinzaine, 1904, 
A.59, blz, 421-427. 
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niet ondertekend artikel over La valeur historique du dogme dat aanleiding 
zal geven tot een nieuwe publicatie van Blondel (44). 

De anonieme schrijver stelt vast dat er in de huidige philosophie een 
sterke anti-intellectualistische strekking bestaat waartoe zowel Loisy en Hügel 
als Blondel, Laberthonnière en Tyrrell behoren. Niettemin breekt Blondel af 
met de methode van Loisy. Daarom wil de auteur van het artikel eens juist 
bepalen waarin de overeenkomst en waarin het verschil tussen beiden bestaat. 
Blondel en Loisy gaan akkoord in hun opvattingen over geloof : beiden 
leggen de nadruk op de morele zijde er van, ten nadele van de intellectuele. 
Beiden zijn ook akkoord om te verklaren dat de historicus, als zodanig, niet 
in staat is de religieuze waarde van de feiten vast te stellen. Blondel verwijt 
echter ten onrechte aan Loisy dat hij de christelijke geloofsinhoud wil halen 
uit een louter critische studie. In feite wil Loisy niets anders doen dan aan- 
tonen dat zelfs de meest eisende criticus geen bezwaren kan inbrengen tegen 
de gelovige die beweert dat er continuïteit bestaat tussen Kerk en Evangelie. 

Volgens Loisy behoort het religieuze tot een sfeer die volledig moet ge- 
scheiden worden van het historische, Blondel daarentegen beweert dat het 
geloof ons wel iets kan leren over de reële geschiedenis. Hij maakt een onder- 
scheid, doch geen scheiding, tussen de historische en de religieuze waarde 
van de feiten. De anonieme schrijver moet verder toegeven dat Loisy veel te 
ver gaat wanneer hij aan het Katholicisme alle historische basis ontneemt. 
Hij gaat akkoord met Blondel waar deze beweert dat het geloof ons er toe 
verplicht de historiciteit te aanvaarden van sommige feiten die aan de grond- 
slag liggen van de geloofswaarheden. Doch hij kan niet aanvaarden dat het 
geloof ons iets zou bijleren over het uitwendig aspect van de historische reali- 
teiten. 5 

Onze auteur is zich goed bewust van het fundamentele gebrek waarmede 
het systeem van Loisy erfelijk belast is. Op sommige plaatsen geeft hij echter 
nog te veel toe aan deze laatste. Door te wijzen op de overeenkomst tussen het 
begrip geschiedenis bij Blondel en dat van Loisy, trekt hij ook, zonder het 
misschien zelf te weten, de aandacht op een van de kwetsbare plekken van 
Histoire et Dogme. Wij kunnen hem echter niet volgen wanneer hij beweert 
dat, volgens Blondel, het dogma ons nieuwe uiterlijke aspecten van de histo- 
rische werkelijkheid zou leren kennen. 

In het eerste nummer van de volgende jaargang van het Bulletin de 
Toulouse tracht Blondel, in een didactisch en tamelijk saai betoog nogmaals 


(44) La valeur historique du dogme in Bulletin de Littérature ecclésiastique van het 
Institut Catholique van Toulouse, 1904, blz. 338-357. 
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zijn standpunt te rechtvaardigen (45). Hij wil vooral aantonen dat het dogma 
ons iets kan leren over de historische werkelijkheid. 

De feiten waarop het Christendom steunt, aldus Blondel, zijn van zeer 
uiteenlopenden aard. De dood van Christus bv. is een feit, waarvan de histo- 
riciteit langs louter critisch-historischen weg kan bewezen worden. Wanneer 
wij echter willen bewijzen dat Christus’ godmenselijke persoonlijkheid aan de 
historische realiteit beantwoordt, dan zal een louter critisch-historische studie 
niet meer volstaan. Dit wil echter geenszins zeggen dat wij daarom een sprong 
in het ijle moeten maken door ons in de armen van het fideïsme te werpen. 
Wij geloven in Christus, doch ons geloof moet redelijk kunnen verantwoord 
worden. Daar de historische studie hiertoe niet altijd volstaat, moeten wij 
onze toevlucht nemen tot de Traditie. De Traditie stelt voor ons nieuwe bron- 
nen open, waaruit wij ook nieuwe kennis en nieuwe zekerheid kunnen gaan 
putten, Zij steunt op het getuigenis van de leerlingen die Christus gekend heb- 
ben. Deze laatste zijn er nooit in gelukt de indruk die Christus op hen ge- 
maakt had, volledig in woord en geschrift uit te drukken ; doch zij hebben 
hem niettemin aan de volgende generaties, als een levend patrimonium, mede- 
gedeeld. De Traditie steunt ook niet alleen op de leer, doch ook op de daden 
van Christus. Christus’ handelingen worden in het Evangelie beschreven ; 
doch alleen de Traditie doet er ons de ware, diepere zin van kennen, omdat 
zij ons van Christus’ heilsdaden doet leven. Die Traditie, actueel beschouwd, 
steunt noch min noch meer, op al het inzicht en al de kennis die 19 eeuwen 
Christendom ons hebben bijgebracht. Dat men nu niet spreke van subjec- 
tivisme : de Traditie steunt wel op subjectieve daden, doch deze laatste heb- 
ben betrekking op objectieve gegevens en worden gewaarborgd door de objec- 
tieve criteria van de Philosophie de Action (46). Wanneer de Traditie ons 
leert dat Christus God en mens was, dan moeten wij dat evengoed aannemen, 
als wanneer wij diezelfde waarheid langs zuiver historischen weg zouden kun- 
nen bereiken. Indien wij dat ontkennen dan ontnemen wij elke rationele basis 
aan ons geloof. Dan moeten wij de geloofswaarheden herleiden tot een soort 
platonische ideeënwereld die volledig gescheiden is van de concrete reali- 


(45) Zie : M. BLONDEL, De la valeur historique du dogme, in Bulletin de Littérature 
ecclésiastique, 1905, blz. 61-77. 


(46) «Si donc lon estime, comme je le fais pour ma part, que le catholicisme est défi- 
nitivement lié, non seulement à des états de conscience foncièrement humains, mais 
à des réalités divinement incarnées, il est indispensable d'en venir à une thèse 
analogue à celle que, du point de vue d'une philosophie de laction, j'ai essayé de 
soutenir, en montrant la fagon dont la science chrétienne s’organise dans la Tradi- 
tion de l'Eglise», M, Blondel in Bulletin de litt. ecel., 1905, blz. 67. 
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teit (47). 


De historische en religieuze waarde der feiten zijn dus onderling ver- 
bonden, doch niet altijd op dezelfde wijze. Sommige feiten hebben op zichzelf 
geen religieuze waarde, doch moeten niettemin door de gelovige aanvaard 
worden, omdat zij onrechtstreeks met geloofswaarheden verbonden zijn. Zo 
moet men bv. aanvaarden dat de chronologie van de evangeliën juist is, omdat 
anders het dogma van de inspiratie aan het wankelen gaat. Doch daarnaast 
staat er een andere categorie van feiten die op zichzelf religieuze waarden 
hebben : met hun historiciteit staat of valt het dogma. Indien O. L. Vrouw 
bv. haar kind niet op een maagdelijke wijze ontvangen heeft, dan valt 
ipso facto het dogma van Christus’ maagdelijke geboorte. 

Wanneer het er nu op aankomt de objectiviteit van al deze feiten en ge- 
gevens te bewijzen, dan mag men voorzeker beroep doen op historische argu- 
menten, Doch men mag zich hiermee niet tevreden stellen. Nemen wij b.v. 
een van de meest bevoorrechte feiten : de verrijzenis. Deze steunt op dege- 
lijke historische getuigenissen, doch men mag de omvang en de overredings- 
kracht van deze laatste niet overdrijven. Dat is a fortiori waar voor vele an- 
dere feiten. Men moet dus een aanvulling zoeken in argumenten van een ande- 
ren aard. Wij moeten hierin het juiste midden houden tussen historicisme en 
extrinsecisme. Het eerste steunt alleen op historische criteria en brengt daar- 
om een breuk teweeg tussen wetenschap en geloof ; het tweede beoordeelt 
alles van uit dogmatisch standpunt, zonder, ook maar in het minste, rekening 
te houden met de concrete werkelijkheid. Geen van beiden lukt er in een brug 
te leggen tussen de feiten en de dogma’s. Men kan daarin slechts lukken in- 
dien men aanneemt dat er tussen de zuivere geloofskennis en de zuivere histo- 
rische kennis nog een derde soort bestaat : de kennis die voortgebracht wordt 
door het leven van individuën en gemeenschappen. Blondel zegt niet dat die 
kennis ons nieuwe gebeurtenissen zal leren kennen ; doch zij zal ons helpen 
in het ontdekken van nieuwe aspecten van de werkelijkheid die in de bronnen 


(47) « Car, après avoir remarqué que les conclusions de lhistoire technique ne suffisent 
pas à justifier toutes les affirmations dogmatiques, si on ne cherche aucun moyen 
confirmatif ou complémentaire d’appuyer à l'histoire les croyances traditionnelles, 
on n'a plus d'autre ressource que de trouver dans la foi même le fondement de la 
foil; on a, au moment même ou l'on parlait de rapprocher la foi de l'histoire, 
creusé trop profond le fossé entre les faïts et les dogmes ; et faute d'avoir vu la 
réciprocité des liens, on aboutit à supprimer en effet ceux qu’on voulait consolider 
seul. Dès lors, la foi évolue dans un domaine à part, semblable à ce monde des 
Idées dont Platon disait qu'une fois que lesprit a pénétré comme par un bond sur 
le tremplin des choses sensibles, il n'y a plus à redescendre, et qu'il faut envoyer 
promener les phénomènes», M. Blondel in Bulletin de littérature eccléstastique, 
1905, blz. 66-67, 


EEN Te 


niet expliciet beschreven worden (48). 

Het artikel van Blondel wordt onmiddellijk gevolgd door een antwoord 
van het Bulletin. Dit antwoord is niet ondertekend, doch, uit latere getuige- 
nissen, weten wij dat het geschreven werd door P. Portalié, S.J. (49). 

Blondel en de anonieme schrijver, aldus Portalié, beweren dat de cri- 
tisch-historische methode niet in staat is alle dogmatische feiten te verant- 
woorden ; zij zijn dus verplicht beroep te doen op de tussenkomst van het on- 
feilbaar Leergezag. Blondel beweert dat het geloof ons iets kan bijleren over 
de historische werkelijkheid. Dat is waar voor de aposteltijd : wij mogen het 
geloof van deze laatste immers beschouwen als een soort vijfde evangelie 
waaruit al onze fundamentele dogma’s kunnen gehaald worden. Wat echter 
het leven van de latere christelijke geslachten betreft, dit is een heerlijk 
getuigenis voor de waarheid van het Christendom in ’t algemeen, maar het 
is geen bron waardoor wij een of ander bepaald dogma kunnen kennen. 
Men moet immers aannemen dat alle dogma’s aan de Apostelen geopenbaard 
werden ; anders aanziet men het huidige Christendom als een idealisering 
van het geloof van de Apostelen. Blondel, zo beweert Portalié, begaat ook 
nog een fout wanneer hij geen onderscheid maakt tussen fundamentele en 
complementaire waarheden. De eerste soort, die het geraamte uitmaakt van 
de christelijke apologetiek, moet men critisch-historisch kunnen verantwoor- 
den ; voor de tweede soort kan het desnoods volstaan beroep te doen op de 
onfeilbaarheid van de Kerk. Ten slotte oefent Portalié critiek uit op Blondel’s 
opvattingen over het geloof. 

Volgens Blondel is de geloofsdaad meer een act van de wil dan van het 
verstand ; daarenboven steunt het verstandelijk aspect van het geloof meer 
op intuïtie dan op redenering. Aldus brengt hij de traditionele opvatting 
over geloof in gevaar. 

In zijn volgend nummer geeft het Bulletin van Toulouse de tekst van drie 
brieven die aan de redactie werden gezonden : één van M. Blondel, één van 
L. Laberthonnière en één van een anonieme correspondent. Deze briefwisse- 
ling lokt natuurlijk een tweede antwoord van de Redactie uit (50). Blondel 


(48) «De part et d'autre en effet, on met de côté, on considère comme superfétations 
ou détails accessoires les preuves multiples tirées de l'examen intrinsèque des 
faits, de expérience, ces preuves dont j'ai essayé de montrer qu'elles sont un 
élément intégrant et indispensable du travail dogmatique, qu'elles ont un caractère 
rationnel, qu'elles sont objet de science, qu'elles comportent une étude méthodique, 
et qu'elles ont une vérité objective, une vérité universelle et communiquable. », 
Bulletin de littérature ecclésiastique, 1905. 

(49) Réponse du Bulletin, in Bulletin de littérature ecclésiastique, 1905, blz. 77-84 
(Over het auteurschap van dit antwoord zie: J. Rivière : Le modernisme dans 
PEglise, blz. 246, n. 1). 

(50) Zie : Bulletin de littérature ecclésiastique 1905, blz. 128-138. 
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en Laberthonnière protesteren krachtdadig tegen de zogenaamde nieuwe op- 
vattingen over geloof die men hun wil toeschrijven. De anonieme correspon- 
dent maant de Bulletin aan tot minder voortvarendheid. Men mag niet ver- 
geten dat Blondel niet op theologisch doch wel op philosophisch standpunt 
staat, De elementen waarmee hij ons geloofsbegrip wil verrijken zijn niet 
van irrationelen of mystieken aard, doch kunnen philosophisch verantwoord 
worden. De Redactie antwoordt dat zij nooit de bedoeling had Blondel of 
Laberthonnière van naturalisme te beschuldigen. Men wou enkel wijzen op 
de gevaren welke met hun opvattingen verbonden zijn. Wat de beschrijving 
van hun geloofsbegrip betreft, daarvoor is de anonieme schrijver van La 
Valeur historique du dogme op de eerste plaats verantwoordelijk. Het Bulletin 
drukt de wens uit dat Blondel en Laberthonnière eindelijk eens klaren wijn 
zouden schenken. 

De toon van Portalié is gematigd. Hij maakt daarbij een paar rake op- 
merkingen : onder andere over het onderscheid tussen fundamentele en com- 
plementaire waarheden, en over de noodzakelijkheid van apodictische histo- 
rische bewijzen. Hij slaat echter den bal mis waar hij meent dat Blondel zijn 
toevlucht neemt tot de onfeilbaarheid van de Kerk om het gebrek aan ratio- 
nele bewijzen te verhelpen. Blondel spreekt als philosoof en niet als gelovige ; 
hij zoekt een aanvulling voor de classieke bewijzen in motieven van een an- 
deren, doch daarom niet minder rationelen aard dan de historische. 


UI. EEN PAAR CRITISCHE BESCHOUWINGEN 
Problemen en oplossingen. 


Wij moeten de probleemstelling van Histoire et Dogme, en van de andere 
publicaties die er mee samenhangen, terugplaatsen in de historische context 
waarin zij ontstaan zijn : de modernistische controverse. Onze interesse gaat 
vooral naar de-oplossing die Blondel geeft aan het probleem van de ontwik- 
keling van het dogma. Hij beschouwt daarbij vooral de grote christologische 
dogma’s. Daar deze laatste meestal gedefiniëerd werden tijdens de eerste 
eeuwen van het Christendom, grijpt hij natuurlijkerwijze naar de Traditie 
om de ontwikkeling te verklaren. Daartoe geeft hij echter aan het woord 
Traditie een veel diepere en rijkere zin dan die welke er gewoonlijk aan ge- 
geven wordt. Aldus bezorgt hij ons enkele beschouwingen die niet alleen 
nieuw licht werpen op de christologische dogma’s, doch die ook zeer nuttig 
kunnen zijn voor de verklaring van de dogmatische ontwikkeling in het al- 
gemeen. 

De critiek van het zgn. extrinsecisme doet ons terugdenken aan de Lettre 
sur Apologétique. Hetgeen hij hier als extrinsecisme brandmerkt lijkt ons 
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niets meer dan een schematische voorstelling van de traditionele bewijsvoe- 
ring. Hij twijfelt niet aan de objectieve waarde van deze laatste, doch beweert 
dat zij niet meer in staat is om moderne geesten te bevredigen. Alles wel 
beschouwd, menen wij echter dat Blondel de waarde van de traditionele argu- 
menten niet hoog genoeg aanslaat. Zeker, de immanentieapologetica blijft 
onontbeerlijk, doch haar taak is slechts het subject voor te bereiden ; zij zal 
er nooit in lukken de waarheid van het Katholicisme apodictisch te bewijzen. 
De bewijsvoering die steunt op historische gegevens en gebruik maakt van een 
philosophische redenering, om te besluiten tot het goddelijk karakter van het 
Christendom, blijft onontbeerlijk. Anderzijds moeten wij hem echter volledig 
beamen wanneer hij reageert tegen de al te simplistische redeneringen van 
vele handboeken. 

In zijn critiek van het historicisme heeft Blondel zeer goed de voornaam- 
ste tendensen van Loisy getypeerd. Hij voelt zeer goed aan dat Loisy het 
Katholicisme wil herleiden tot een wereld- en levensbeschouwing die voort- 
komt uit de religieuze noden van de mens. Geschiedkundige feiten hebben een 
rol gespeeld in het tot stand komen van het Katholicisme ; men mag deze 
evenwel niet opvatten zoals de gewone gelovige het doet en zoals de Kerk dat 
tot hiertoe gedaan heeft : dan komt men immers in botsing met de besluiten 
van de moderne critiek. Daartegenover houdt Blondel onwrikbaar vast aan 
de historische realiteit van de grote feiten uit de heilsgeschiedenis. Christus, 
zijn openbaring en verlossing, de genade, zijn geen scheppingen van ons sub- 
jectief leven ; zij zijn daarentegen ontologische realiteiten die geïncarneerd 
werden in historische werkelijkheden, en die nu nog reëel in ons leven in- 
grijpen. Vandaar dan ook zijn orthodoxe opvattingen over ontwikkeling. In 
tegenstelling met de modernisten houdt hij staan dat er in het Christendom 
een organische ontwikkeling aanwezig is. Deze laatste is slechts het uitgroeien 
van een kiem die Christus in de wereld heeft gebracht ; heel die ontwikkeling 
is door Hem voorzien en gewild, en wordt nog steeds door Hem geleid. 

Blondel heeft er ook terecht op gewezen dat de theorieën van Loisy ook 
de meest fundamentele begrippen, zoals geloof, openbaring en bovennatuur 
deden verwateren, en, indien zij logisch werden doorgedreven, aanleiding 
moesten geven tot een vaag pantheïsme. Wij menen echter dat zijn beschrij- 
ving minder aan de werkelijkheid beantwoordt waar hij het heeft over de 
historicistische apologetiek, Loisy verklaart immers in de inleiding van 
L'Evangile et "Eglise dat hij enkel aan geschiedenis en niet aan apologetica 
wil doen (51). 


(51) «C'est en effet au point de vue de T'histoire que l'on a voulu se mettre dans cette 
Étude. On ne s'est nullement proposé d'écrire l'apologie du catholicisme et du 
dogme traditionnel», aldus Loisy in L’Evangile et 'Eglise, blz. VII. 
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Een laatste critiek nog : tegenover de modernistische dwalingen over 
Christus, Kerk en Evangelie, doet Blondel bijna nooit beroep op een beter 
begrepen geschiedenis, doch enkel op zijn vernieuwd Traditiebegrip. 
Wij beweren nu absoluut niet dat deze Traditie tot het irrationele behoort ; 
doch opdat zij volledig rationeel zou gefundeerd zijn, moeten wij eerst de 
grondslagen van het Christendom historisch en wijsgerig verantwoorden. 
Wij moeten eerst aantonen dat sommige interpretaties van de modernisten 
niet overeenkomen met de gegevens van een gezonde geschiedenis-wetenschap 
en van een gezonde wijsbegeerte ; tegenover die dwalingen moeten wij dan 
de waarheid van de orthodoxe opvattingen bewijzen. Daarna kan de Traditie, 
zoals Blondel ze opvat, onschatbare diensten bewijzen ; doch eerst moet de 
apologetiek, in classieke zin, aan het woord komen. Wij kunnen het echter 
Blondel geenszins kwalijk nemen dat hij een beetje te weinig vertrouwen 
stelt in de zogenaamde historische methode. In dien tijd had men immers 
nog geen afdoende antwoord gegeven op de besluiten van de zogenaamde on- 
afhankelijke kritiek. Het was reeds een kolossale verdienste van zijnentwege, 


de philosophische dwalingen waaraan deze laatste mank ging in het licht te 
stellen (52). 


Traditie, leergezag en ontwikkeling van het dogma. 


De Traditie is volgens Blondel het leven de kerkelijke gemeenschap die, 
door de kracht van de H. Geest en dank zij het denken en doen van al haar 
leden, zich steeds meer en meer bewust wordt van de volle rijkdom van 
Christus’ openbaring. Zij is meer dan de H. Schrift, omdat zij deze laatste 
verklaart en zelfs, in zekeren zin, aanvult. Zij zal er tevens nooit in lukken 
heel hare belevenis in woorden en begrippen uit te drukken. Zij mag evenwel 
niet aanzien worden als iets irrationeels : zij is bron van kennis, en dan nog 
van kennis die rationeel kan verantwoord worden. Dit laatste steunt op twee 
redenen : vooreerst het feit dat de Traditie ook het werk van de geleerde, 
van de philosoof en van de theoloog omvat ; vervolgens de waarheid dat het 
leven, ook van de minst geletterde gelovige, een bron is van kennis die even- 
veel, of liever meer, waarde heeft dan de abstract-notionele. 

Men bemerkt aanstonds dat iemand die niet vertrouwd is met de philo- 
sophie de V Action dergelijk Traditiebegrip moeilijk zal kunnen aanvaarden. 


(52) Dit belet echter niet dat Blondel bereid was alle pogingen in dien zin, met enthou- 
siasme te begroeten. « Ayant doublement horreur, et comme philosophe, et comme 
ecroyant, de tout symbolisme, M. Blondel ne pouvait au contraire que sympathiser à 
toute tentative rigoureusement poursuivie pour rendre à la divine réalité de Jésus 
tout ce qu'elle comporte de positivité objective et concrète», aldus P. Archambault, 
in L’@Euvre philosophique de M. Blondel, blz 116. 
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Blondel bewijst zeker een groten dienst aan de theologie door het Tradí- 
tiebegrip te verrijken. Wij menen evenwel dat hij meer rekening had moeten 
houden met een paar classieke distincties, vooral met het onderscheid tussen 
de subjectieve of actieve Traditie enerzijds en de objectieve of passieve Tra- 
ditie anderzijds. In feite beschouwt hij hoofdzakelijk de actieve zin van de 
traditie, hoewel het woord (vooral in het meervoud) op menige plaats de 
Traditie in de objectieve zin aanduidt. Had hij echter meer aandacht besteed 
aan deze laatste, dan zou hij ook meer rekening gehouden hebben met het 
probleem van de buitenschriftuurlijke tradities. Aldus zou hij ook, in zijn 
beschouwingen over de Apologetica de fouten niet begaan hebben die wij 
hierboven bespraken. 

Blondel verwaarloost ook geenszins de rol van het Leergezag. Op som- 
mige plaatsen spreekt hij er zelfs uitdrukkelijk over. Sommige passages over 
het Magisterium kunnen echter aanleiding geven tot misverstand. Men heeft 
dan ook gemeend dat Blondel beweerde dat het Leergezag geen specifieke rol 
te spelen heeft in de ontwikkeling van het dogma : het mag en moet alleen 
datgene definiëren dat door theologie en praktijk gemeengoed geworden is 
in de Kerk. Het Leergezag zou ons ten slotte niets nieuws leren. En aldus 
komt men tot een dwaling die veroordeeld werd in het decreet Lamenta- 
bili (53). Het kan niet ontkend worden dat sommige teksten uit Histoire et 
Dogme aanleiding kunnen geven tot die interpretatie. Wij menen evenwel, op 
grond van de context, een andere interpretatie te kunnen verdedigen. Blondel 
legt zeer sterk de nadruk op het werk van de ZEeelesia discens (de onderwezen 
Kerk) omdat hij zoekt naar een wijsgerige grondslag voor een vernieuwd 
Traditiebegrip. De studie van de theologen en het leven van de gelovigen 
vormen een natuurlijke grondslag voor de Traditie, de ontwikkeling van het 
dogma, en de werking van het Magisterium. Doch daarnaast erkent Blondel 
ook het belang van de bovennatuurlijke factoren, de genade die werkt in de 
Ecclesia discens en de heel bizondere gave van bijstand waarvan het Magiste- 
rium geniet. Omdat dit laatste mag rekenen op de bijstand van de H. Geest 
is het ook in zijn besluiten onafhankelijk van het voorbereidingswerk ; het 
heeft dan ook een specifieke rol te vervullen in de ontwikkeling van het 
dogma (54). Door de aandacht te trekken op de Eeelesia discens, heeft Blon- 
del enkel de oude waarheid, volgens welke de gave van bijstand het voorbe- 
reidingswerk niet uitsluit doch onderstelt, duidelijk in het licht willen stel- 
len (55). 

(53) Zie : Denziger-Bannwart, nr. 2.006. 
(54) «Elle parle avec une autorité indépendante de tout considérant… », H.D., blz. 55. 
(55) «… Dieu demande à homme d'user de toutes les ressources de la science et de la 


réflexion, comme pour dissimuler son action régulatrice derrière les moyens natu- 
rels», H.D., blz. 55, 
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Wat de ontwikkeling van het dogma betreft, verwerpt Blondel het woord 
evolutie. Evolutie doet immers denken aan een ontwikkeling waarbij diverse 
uitwendige factoren het gegeven naar willekeur kunnen doen veranderen of 
ontaarden. De organische ontwikkeling, waarvan Blondel liever spreekt, 
daarentegen is slechts de volledige ontplooiing van al de virtualiteiten die in 
de kiem aanwezig zijn. Ook hier zijn er uitwendige factoren in het spel, doch 
zij worden beheerst en geassimileerd. De ontwikkeling van het dogma vindt 
geen nieuwe waarheden uit, maar ontdekt en verwerkt hetgeen reeds aanwezig 
was. Om deze ontwikkeling te verklaren doet Blondel dan terecht beroep op 
zijn verrijkt Traditiebegrip. De huidige dogma’s kunnen niet beschouwd 
worden als louter logische deductie uit de oorspronkelijke gegevens van de 
openbaring. Het werk van de geleerde en van de philosoof alleen volstaat 
niet, men moet ook beroep doen op het leven en het handelen. Van in den 
beginne beleefde de Kerk de volle openbaring, doch zij kende niet expliciet 
alle huidige dogma’s. In de loop der eeuwen echter werd die beleving meer 
en meer omgezet in expliciete kennis. Wij kunnen hier met Blondel instem- 
men. Wij willen alleen maar laten opmerken dat Blondel de rol van het 
Magisterium in de ontwikkeling wel niet uitsluit, maar toch te weinig in 
het licht stelt. De reden hiervan is echter te zoeken in het feit dat het niet 
in zijn bedoeling ligt een theologisch tractaat te schrijven over Traditie en 
ontwikkeling, doch enkel de philosophische basis er van te herzien. 


J. DE JAEGER. 
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BISSCHOPPELIJKE EN DECANALE KERKVISITATIES 
IN DE XVIIIF EEUW. (II) 


Het parochiaal leven. 


Op het einde van de XVIII® eeuw gingen de Zuidelijke Nederlanden 
door als een van de meest katholieke landen van Europa (*). Kan dit 
bevestigd worden na de studie van de visitaties van dekens en bisschoppen ? 
Laten we aan de hand van deze bronnen de toestand van de parochiale 
geestelijkheid alsook het godsdienstig leven van de gelovigen beschrijven. 

De benoeming tot pastoor geschiedde in die tijd niet op dezelfde 
manier als thans. De candidaten voor een pastorie werden door de patronus 
van het beneficie voorgedragen, daarna werd de bekwaamheid van de voor- 
gestelde door examinatoren onderzocht, tenslotte volgde de collatio door de 
bisschop zelf. 

Het praesentatierecht is nog volop in zwang. Dit blijkt o.m. uit de 
Statuten van Mgr Bassery (°). Hij geeft er een indeling van het bisdom in 
dekenijen en parochies met naast elke parochie de vermelding van de 
patroon ; hij voegt er echter aan toe eerder een opsomming te geven dan 
te willen iemand in zijn rechten te benadeligen. In overeenstemming met 
die lijst zijn de berichten van de dekens en de antwoorden van de pastoors 
op de vraag van Mgr de Castillion : Quis praesentat ad curam (°). 

In 21 parochies benoemt de bisschop van Brugge zonder tussenkomst 
van een patroon ; in de overige wordt de collatio door de canonisten quast 
necessaria genoemd. Zo heeft het kapittel van Sint-Donaas praesentatierecht 
in 11 parochies, de abt van Sint-Pietersabdij in 9, de abt van Saint-Quentin 
in 6 (*), de bisschop van Doornik in 11 parochies, waarvan echter 5 af- 
wisselend met de abt van Sint-Andries. Een hele reeks abten, abdissen en 
kapittels benoemen in een of meer plaatsen en als lekepatronen zijn te ver- 


(1) Cf. A. HODUM, De godsdienstige toestand der katholieke Nederlanden in de 
XVIIIe eeuw, in Coll. Brug. dl XXXI (1931) blz. 379. 


(2) Tit. VIII, $$ 1-8. 
(3) BA, II 9, 


(4) Deken Galle spreekt over de overeenkomst waarbij de abt van Ter Duinen dit 
recht verkreeg in Damme, Oostkerke en Westkapelle. RA 399. 
In 1745 antwoorden de pastoors van de 6 parochies Damme, Hoeke, Lapscheure, 
Moerkerke, Oostkerke en Westkapelle : « Abbas Dunensis ». 
In 1764 schrijft Ryelandt te Damme : « Abbas S. Quintini in Veromandia, nunc 
commendatarius est princeps Salm residens Parisiis». Te Hoeke en te Westkapelle 
schrijft dezelfde deken : « Abbas commendatarius S. Quintini in Veromandia, qui 
jam est princeps Salm Salm». RA 400. 
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melden : de commandeur van Slijpe (°), de paltsgraaf van de Rijn (°), de 
prins de Croy (?), de heer van Izegem (°), het magistraat van Oostende (°). 

Hoewel over betwistingen dienaangaande bijna niets te vinden is, mag 
toch ondersteld dat er in de practijk wel eens verwarring mogelijk was 
tussen patronus en collator. Mgr de Castillon stelt toch zelf de vraag : 
a quo habet pastor collationem, en niet weinig pastoors vernoemen daag 
de patroon, hoewel vroegere decanale visitaties het vergeven van deze 
pastories aan de bisschop toekennen. 


Er mag besloten worden dat de bisschop zo goed als overal de ambten 
vergeeft, maar dat, zoals Van Espen het meent, het overwicht aan de kant 
van de patroons blijft, waar het er op aan komt de beneficiant uit te 
kiezen (°°). 

Wat de examens betreft, het is niet uit te maken hoe die geschieden. 
Vrij algemeen nochtans zijn berichten als : Pastor ab anno…. vi concursus ; 
obtinuit pastoratum per concursum. 


Niet zelden zijn er academische benoemingen (#) en nog al eens per- 
mutaties, waarbij de priesters op eigen initiatief van beneficie verwisselen ; 
meestal echter wordt daarmee gewezen op het promoveren naar een andere 
parochie, 

In het midden van de XVIII® eeuw is de gemiddelde ouderdom van 


de pastoors niet hoger dan 46 jaar en minder dan 10 % zijn ouder dan 
60 jaar (*°). 


(5) Voor Leffinge, Mannekensvere, Slijpe, Stene en Wilskerke. 

(6) Voor Mariakerke, Middelkerke en Westende. 

(7) Voor Assebroek en Pittem. 

(8) De pastoor van Middelburg antwoordt : « praetendit princeps non praesentatorem 
sed collatorem existere >. 

(9) «Praepositus Oratorii praesentat tres magistratui et hic ex illis tribus unum 
Illustrissimo Domino >. 

(10) VAN ESPEN, Jus ecclesiasticum universale, Leuven, 1753, tom. I, blz. 770 : « Hodie 
Episcopos astringi instituere praesentatos a Patrono, nisi eos probaverint inidoneos, 
expeditum est. Licet ergo verum sit, Patronos non habere Ecclesiarum collationem, 
negari nihilominus nequit, quin per suam praesentationem in Beneficiorum colla- 
tione praecipuas partes habeant ; quando quidem ipsa institutio praesentationem 
sequi debeat, ni probari queat, Praesentatum esse non tantum minus idoneum, 
quam alii qui haberi possent, sed absolute inidoneum. Quod quam difficile, et 
quam raro probari queat, notum est ‚> 

(11) Krachtens pauselijke bullen kregen de universiteiten soms het voorrecht om in 
bepaalde gevallen haar studenten te «noemen» aan begevers van beneficies. Cf. 
W. NOLET-P. C. BOEREN, Kerkelijke instellingen in de Middeleeuwen, Amster- 
dam, 1951, blz. 120. 

(12) Voor de totale clerus is geen getal op te geven daar Brugge ontbreekt en de 
ouderdom van de onderpastoors niet aangegeven is. Voor de 94 pastoors die in 
1745-46 antwoorden (BA, II 1) is de verdeling als volgt op 1 Juli 1745 : 1 onder 
30 j. ; 26 tussen 30 en 40 j. ; 34 tussen 40 en 50 j. ; 24 tussen 50 en 60 j. ; 6 tussen 
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Welke is de herkomst van deze priesters ? 98 pastoors antwoorden op 
deze vraag in de Status van 1745-46 en daaruit blijkt dat er 6l van het 
toenmalige bisdom zelf zijn. Daaronder zijn 25 Bruggelingen, 8 Roeselare- 
naars, 6 Oostendenaars. Op de 37 die van buiten het bisdom herkomstig 
zijn, tellen we 5 Ieperlingen, 3 Antwerpenaars, 2 Gentenaars en 2 Kortrijk- 
zanen. 

Zo goed als alle parochies worden door de seculiere geestelijkheid 
bediend. Alleen te Oudenburg zijn de pastoor en de onderpastoor benedic- 
tijnen van de S. Pietersabdij aldaar ; te Meetkerke is de pastoor een pater 
van de Eekhoute-abdij te Brugge; te Nieuwkerke is het een reguliere 
kanunnik van Zonnebeke. 

Enkele keren worden gevallen gemeld van priesters die op twee ver- 
schillende plaatsen werkzaam zijn, hetzij het een onderpastoor is die een 
buurtparochie bedient als deservitor (*°), hetzij het een pastoor geldt onder 
wie twee parochies tijdelijk verenigd zijn. 


Welk is het bijzonderste werk van de parochieherder en hoe staat het 
met het nakomen van die verplichtingen ? 


De doctrina christiana seu de verbo Dei is de titel van de allereerste 
bepalingen welke Mgr Bassery zijn geestelijkheid voorhoudt. Iedere Zondag 
en feestdag moet, ’s morgens onder de H. Mis, het volk onderwezen worden ; 
’s namiddags zal, tussen Vespers en Lof, nog een goed halfuur catechismus- 
les worden gegeven ten gerieve van hen die ’s morgens niet konden aan- 
wezig zijn ; in de kapellen waar ’s Zondags mis wordt gelezen moet ook 
dikwijls worden gepreekt, zoniet zal de toelating tot celebreren worden 
geweigerd. De kinderen zullen door speciale vorming voorbereid worden 
om gezamenlijk hun eerste communie te ontvangen. Tenslotte zet de bisschop 
de pastoors aan bijzondere zorg te dragen voor het godsdienstonderricht 
aan de veehoeders en aan hen die om andere redenen niet zo dikwijls naar 
de kerk kunnen komen ; dat kan geschieden door soms op de parochie 


60 en 70 j. ; 2 tussen 70 en 80 j. ; 1 boven 80 j. 
In 1764 zijn in het district Damme 29 priesters werkzaam : 20 pastoors, 8 onder- 
pastoors, 1 coadjutor. Hun gemiddelde ouderdom bedraagt 423 j. (RA 400). 

(13) De onderpastoor van Oudenburg, een pater van de Benedictijnerabdij aldaar, ver- 
vult meteen de pastorele functies te Zandvoorde. Assebroek wordt volgens Kerre- 

» mans bediend door de onderpastoor van Oedelem, die te Oedelem woont. (RA 389, 

Oedelem 1691, art. 33 en 43), later volgens De Corte door de onderpastoor van 
Oostkamp. (RA 391, Moerkerke). Voor Waardamme zorgt de pastoor van Rudder- 
voorde (BA) totdat het in 1752 een eigen herder krijgt (RA 413 B). De pastoor van 
Lombardsijde is tezelfdertijde deservitor te Westende, zowel volgens de Status van 
1746 als bij de visitaties van 1716 en 1789. Ook is in 1716 dezelfde pastoor te Sinte 
Margeriete en op den Oudeman (RA 391) ; in 1746 te Ettelgem en te Bekegem 
(BA). 
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rond te gaan om deze lieden thuis of te velde te onderwijzen (*). 

Over de predicatie onder de H. Mis en over de catechese in ’t algemeen 
zijn de inlichtingen van de dekens eerder karig. Meestal wordt eenvoudig 
geschreven dat de pastoor zijn predikambt wel vervult en zeer dikwijls dat 
om de beurt in de Mis gepreekt en gecatechiseerd wordt. Waar echter de 
deken van dichterbij onderzoekt of het volk zelf erover ondervraagt, komen 
pas de niet weinige uitzonderingen aan het licht. 

Te Middelburg, bij Kerreman’s visitatie in 1691, hebben de baljuw, 
de burgemeester en de schepenen « gheseyt dat onder de hooghmisse op 
Sondaeghen altemets ghepredikt wordt maer seer weynigh op de H. daeghen, 
op welcke altemets ghecatechiseert wordt, dan segghen dat den gheheelen 
vasten op Sondagh en H. daeghen naer middagh is ghecatechiseert gheweest, 
het welcke ook altemets ghedaen wordt buyten den Vasten, maer dat seer 
weynigh, dan evenwel dickmaelder in den winter als in den somer » (5). 
Na het verslag van deze visitatie schrijft dezelfde deken dat het hem ter 
ore is gekomen dat de pastoor van Middelburg zeer zelden preekt en dat 
er geen catechismus wordt gegeven (*°). 


Te Moerkerke is er ook al geen onderricht onder de vroegmis en soms 
niet onder de hoogmis ; de pastoor zegt dat in de eerste mis niet gepreekt 
wordt omdat hij het toch geen tweemaal op dezelfde voormiddag kan doen 
en, voegt hij er aan toe, de Paters Karmelieten, die de eerste mis komen 
celebreren, zijn gewoonlijk eenvoudige priesters die daartoe onbekwaam 
zijn (7). 

Klachten over Zondagsmissen zonder sermoen zijn ook bij Asseman 
te vinden voor Beerst, Westende en Stuivekenskerke. Van Vijve noemt de 
pastoor van Sint-Andries te spaarzaam met zijn godsdienstonderricht (*) 
en de bisschop zelf noteert in 1755 dat hij wat meer ijver verlangt bij de 
pastoor van Werken, die maar eens in de week preekt, en bij die van 
Vladslo, die het hoogstens om de drie weken doet (*°). 

Weliswaar zijn deze aanduidingen gering en verspreid. Dat er echter 
betrekkelijk vele tekortkomingen geweest zijn kan terecht vermoed worden 
alleen reeds uit het feit dat Mgr Caimo in 1765 een nieuwe paragraaf toe- 
voegt aan de Statuten om de verplichtingen van de wekelijkse onder- 


(14) Tit. 1 $$ 1-20. 

(15) RA 388, f° 5. 

(16) ibid. fo 6. 

(17) ibid., Moerkerke, 1694, art. 21 ; 1696, art. 9 ; 1708, art. 6 ; 1709, art. 8. 
(18) RA 395, Sint-Andries, 1724, 1726, 1729, 1734, 

(19) RA 413. 


richtingen te urgeren (°°). 

De catechismus van de Zondagnamiddag wordt door sommigen 
catechismus parvulorum genoemd en is meestal voor de kinderen bedoeld. 
De eerste-communicanten echter krijgen een bijzondere voorbereiding. Op 
verschillende parochies worden omwille van de geringe bevolking die 
speciale lessen enkel om de twee jaar gegeven. Aangaande de tijd die daar- 
aan, naar hun zeggen, besteed wordt, brengt het persoonlijk initiatief van 
de pastoors de meeste variatie mee. Sommigen duiden zonder meer de 
vasten aan ; te Egem loopt het onderricht vanaf de eerste Zondag van de 
Vasten, tweemaal per week, tot Witte Donderdag, waarop zij communiceren. 
Anderen antwoorden : vanaf Septuagesima, van de eerste Zondag ‘van de 
Vasten tot O.L. H. Hemelvaart, tot 1 Mei ; te Knokke doet de pastoor het 
onder de Advent en de Vasten, te Sinte-Kruis rond Lichtmis, te Keiem en 
te Slijpe rond Pasen. Deken Ryelandt noteert in zijn visitatie te Heist dat 
de kinderen in voorbereiding tot de eerste communie dagelijks worden 
onderwezen, de Zaterdag uitgezonderd, vanaf Driekoningen tot aan de 
Goede Week (°*). Nagenoeg overal ontvangt de pastoor van de gemeente 


| 


een jaarlijkse toelage van 2 ponden groot om voor de kinderen van de 
catechismusles aanmoedigingsprijzen aan te schaffen. 

Om te oordelen in welke mate het onderricht voldoende mag genoemd, 
kan bezwaarlijk gesteund op wat de pastoors ernopens getuigen. Als er iets 
moet besloten worden is het zeker dat de geestelijkheid veel redenen had 
om dit werk bijzonder te verzorgen. De pastoor van Kaprijke spant zich 
hard in, zegt hij, omdat de kinderen na hun eerste communie nauwelijks 
nog naar de kerk omzien. Ook te Knokke komen ze na de eerste communie 
niet meer naar de catechismus. Te Blankenberge vraagt de pastoor in 1716 
aan de Franciskanen onder de eerste mis, die zij komen celebreren, de 
jeugd te willen catechiseren, daar hij deze zo onwetend heeft bevonden, dat 
zelfs 18- en 19-jarigen nog niet bekwaam zijn ter H. Tafel te naderen (°°). 


De algemene godsdienstige onwetendheid mag trouwens niet verwonderen, 
‚daar ook het regelmatig schoolgaan van de jeugd en de degelijkheid van 
het onderwijs in die tijd veel te wensen overlaten (°°). 

Het leerambt van de pastoor onderstelt een voldoende bibliotheek. Wat 
schrijven de pastoors naast de vraag in het bisschoppelijk questionnarium 
van 1745, dat namelijk wil onderzoeken of in de pastorie de Bijbel aan- 


(20) Tit. I, 8 3. 

(21) BA, V 15. 

(22) RA 399, Blankenberge. 

4 (23) ne hopen later over het onderwijs in de dorpsscholen uitvoeriger te kunnen terug- 
eren. 


EREN 


wezig is, het Tridentinum, de Romeinse catechismus, de Mechelse en Brugse 
Synoden, een of ander auteur voor exegese, voor de scholastieke theologie 
en voor de predikatie (?) ? Het feit alleen dat 18 pastoors helemaal niets 
antwoorden is al niet zonder betekenis. Tien zijn er die uitdrukkelijk 
bekennen dat ze de Synode van Mechelen niet bezitten ; acht ervan hebben 
evenmin deze van Brugge. Als schriftverklaarder gaat Tyrinus voorop en 
wordt door niet minder dan 26 pastoors vermeld ; andere komen ook meer- 
maals voor nl. Estius, Bellarminus, Jansenius (25), A, Lapide. 

Als theologische auteurs kunnen Neesen, Pauwels, Wiggers, Steyaert 
en Sylvius minstens in tien pastories worden gevonden. De meest begeerde 
predikanten schijnen Backs en Marchant te zijn, deze laatste met zijn Hortus 
Pastorum ; meerdere pastoors hebben Texier, De la Nuza, Lejeune, Loriot 
en verschillende andere. 


Tot het ambt van de pastoor behoort evenzeer de zorg voor het sacra- 
menteel en liturgisch leven van de parochianen ; dit geschiedt vooral door 
het celebreren van de H. Mis en van andere diensten op de Zondag en in 
de week alsook door het verschaffen van de gelegenheid tot biechten en 
communiceren. 4 

In ietwat meer dan de helft van de parochies is er geen onderpastoor 
en wordt er ’s Zondags maar één mis gecelebreerd. Uitzondering daarop 
maken de enkele plaatsen, waar de parochianen een priester betalen voor 
het lezen van een vroegmis. Hier en daar wordt dan ook door de dekens 
aangemerkt dat dus niet alle huisgenoten naar de mis kunnen gaan. Soms 
worden toch met de buurparochie de uren zo geschikt dat de enen in de 
eigen kerk, de anderen elders hun Zondagsplicht kunnen vervullen. 

In de week celebreren de meeste geestelijken dagelijks of bijna dage- 
lijks. In enkele kerken zijn zelfs zeer vaak fundatiemissen. In 1716 heeft 
de pastoor van Damme geen dagen genoeg om ze alle te lezen. Deken Galle 
getuigt dat in de meeste parochies van het distrikt Damme twee tot vier 
maal obligatorie wordt gecelebreerd, de andere dagen meestal ex devotione. 

Op vele plaatsen is er de Donderdag een gezongen H. Mis ter ere van 
het H. Sacrament, meestal iedere week, soms slechts iedere maand. Elders 
wordt de mis voor het Allerheiligste gezongen iedere Woensdag, of voor 
O.L. V. elke Zaterdag. 


Voor het aantal intenties per week bestaat trouwens grote verscheiden- 


(24) BA, V 17. 

(25) Er is zeker verwarring tussen de Ieperse en de Gentse Jansenius. Twee keren 
worden beide samen opgegeven, de Ieperse vier keren, de Gentse twee keren. Dan 
komt nog 12 keren de naam voor zonder verdere aanduiding. 
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heid : te Aartrijke, Beerst, Bekegem en Beveren zijn er gene ; te Koolskamp 
weinig ; te Lombardzijde, Mariakerke, Pittem en Wingene zijn ze talrijk. 

Over de bediening van de biecht zijn de inlichtingen eerder schaars. 
De Statuten verplichten de geestelijken op de plaatsen waar er een onder- 
pastoor is, onder elkaars mis voor biechtgelegenheid te zorgen ; er wordt 
immers, zo schrijft de bisschop, veel erover geklaagd dat de gelovigen 
minder de H. Sacramenten ontvangen omdat ze geen gelegenheid tot biech- 
ten hebben en ze niet zelf de priester erom durven verzoeken (°). Een 
twintigtal pastoors antwoorden dat ze in de paastijd vragen naar de naam 
van de penitenten en dit, naar sommigen er uitdrukkelijk aan toevoegen, 
om te kunnen nota houden van hen die hun paasplicht volbrengen. De 
pastoor van Torhout vraagt zich hier echter af of dit wel toegelaten is (°°). 


Het onderzoek van de dekens geldt ook het zogenoemd bestuurlijk werk 
van de pastoors. Vooreerst is er de liber status animarum, een soort 
parochiecataloog. Niet zeer vaak worden door de dekens dergelijke hand- 
schriften aangetroffen, waarin de herder volgens de onderrichtingen van 
de bisschop schriftelijk de staat van elk van zijn parochianen bijhoudt. 
Deken Kerremans moet zijn pastoors ertoe aanzetten voor een betere leiding 
van de zielen hun parochianen per gezinnen in een boek op te schrijven (°°); 
zijn opvolger De Corte noteert nog bij de meeste visitaties dat de pastoors 
wel zeggen dat ze al hun schapen kennen doch schriftelijke aantekeningen 
houden ze niet bij. In dezelfde dekenij vindt de visitator van 1732 evenwel 
dergelijke schriften, maar daaronder zijn enkele onvoldoende en onover- 
zichtelijk genoemd. In het district Damme worden ze door deken Ryelandt 
vermeld bij 13 van de 20 pastoors. De opgave van de aantallen communi- 
canten in de Status van 1745-46 doet vermoeden dat ternauwernood 1 op 3 
pastoors een getal opgeeft dat niet afgerond is. 

Doop-, huwelijks-, en overlijdensregisters noemt deken Kerremans 
dikwijls onvoldoende verzorgd ofwel omdat alles door elkaar of slordig 
wordt neergeschreven, ofwel omdat de inschrijvingen op losse bladen 
geschieden (°°). In het algemeen mag besloten uit de antwoorden van de 
pastoors in 1745 dat nog aan velen het belang ontging van een behoorlijk 


(26) Statuta, Tit. III, $ 9. 

(27) BA, V 9, Torhout : « Estne licitum ? Non pertinet ad integritatem confessionis ». 

(28) RA 389, Oedelem 1691, art. 42 : « Dominus Pastor non habet in scriptis statum 
animarum parochiae suae, dixi quatenus post Pascha eam visitaret per omnes 
familias, easque omnes describeret in libro pro meliori earum directione ». Hetzelfde 
komt voor in de visitaties van verschillende andere parochies. Cf. ook Statuta, 
Mat lVokod. 

(29) Te Middelburg copieert de koster nadien de «cladde » van de pastoor in het boek, 
zonder dat de pastoor ondertekent. (RA 388, 1691, art, 14). 
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bijhouden van de parochiale registers. 

Zeer ingewikkeld en gevarieerd is de manier waarop de pastoor in de 
XVIIIe eeuw in zijn eigen levensonderhoud voorziet ; laten we blijven bij 
een kort overzicht van de verschillende bronnen van inkomsten. 

Eerst en vooral is er de pastorele competentie of de portio congrua : 
het is hetgene aan de pastoor rechtens toekomt uit de tienden en andere 
oorspronkelijke opbrengsten van kerkelijke goederen. Ofwel kan nu door 
de tiendheffers een geldsom betaald worden als portio canonica, ofwel heft 
de pastoor zelf tienden, ofwel vullen beide inkomsten elkaar aan (°°). De 
portio canonica verschilt zeer van plaats tot plaats en wordt in contracten 
bepaald of bij betwistingen dovr gerechtelijke uitspraak (%). 

Vele pastoors bewonen gratis het « huys pastoreel» en gebruiken of 
verhuren een stuk land of weide ; slechts 8 van 103 pastoors hebben geen 
pastorie en evenveel zijn er die geen pastorele landen bezitten. Weinigen 
kennen er de juiste beschrijving van en wat de uitgestrektheid betreft is er 
weer grote verscheidenheid vanaf het kleine lapje te Moere of te Zwevezele 
of de enkele gemeten die de pastoor van Ichtegem zelf bebouwt tot aan de 
meer dan 30 gemeten die behoren bij de pastorie te Keiem, Lissewege, 
Leffinge en Vlissegem. 

Een derde soort inkomsten zijn de beneficiën die de pastoors persoon- 


(30) De Status van 1745 geven volgend globaal overzicht : 33 pastoors worden door de 
decimatores of tiendheffers hun competentia uitbetaald, voor 29 andere bestaat de 
portio congrua in het recht zelf pastorele tienden te heffen, en nog 39 pastoors heb- 
ben een combinatie van beiden. (BA, IV 1 en 3). 

(31) BA, IV 3 : De pastoor van Westkapelle ontvangt 85 ponden groot, die van Eekloo 

en Middelburg 80, die van Hoeke 75 ; te Meetkerke en te Zande is het maar 38. 
Bij de pastoors die zelf tienden heffen is ook de grootste varieteit : ofwel is hij de 
enige tiendheffer (Stene, Sint Joris ten Distel, enz.) ofwel heeft hij een deel in alle 
tienden van de parochie, ofwel alle tienden van de & pastoorshoek >», ofwel een deel 
in enkele van de tienden, ofwel tenslotte is het weer een combinatie van al deze 
verschillende mogelijkheden. Veelal wordt de geldwaarde van deze tienden aange- 
geven : deze gaat van 40 ponden (Klemskerke en Wenduine), tot 70 ponden 
(Ardooie). Soms is uitdrukkelijk toegevoegd dat ze verhuurd of publiek verkocht 
worden. 
Als voorbeeld laten we Kerremans’ beschrijving volgen voor de pastoor van Lap- 
scheure (RA 388, 1691, art. 30) : « Primo levat omnes decimas granorum in angulo 
parochiae, qui vulgo vocatur eruxelle thiende ; item levat medietatem decimarum 
granorum in vico vulgo dieto den nonnenpolder, cujus major pars est inundata 
anno 1682; item levat omnes decimas in undecim mensuris terrae vulgo de 
elfgemeten : notantur omnes istae decimae cum suis limitibus in antiquo 
registro percameno anni 1566, in quo habetur illas pastoratui competere, in 
quo insuper habentur sequentia: den paster van Lapschure heeft in den 
brugschen polder van ooste in dryendertich ghemeten de thiende te weten den 
sesden schoof comende tot het landt toebehorende het clooster van Spermaille, 
idem deselve pastorij hondert ghemeten landts thiende liggende inde naer- 
volgende begijnen achtentwintich, 29, 30, 31, 32, 33, 34, 38; hae terrae ut D. 
Pastor et quidam senior parochiae dicebant, sunt in mari. Item levat sextum mani- 
pulum decimarum in vico vulgo dicto de geeraertspolder. » 
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lijk verwierven of die reëel met de parochie verenigd zijn : deze zijn dan 
grondrenten, koorprebenden, kapelanijen, alsook de fundaties van jaar- 
getijden, welke laatste soms zeer hoog oplopen, zoals te Kaprijke, Roeselare, 
Middelkerke en Maldegem. Meldenswaard zijn hier de zogenoemde « pest- 
missen » of « missae contra mortalitatem », vooral in het district Damme ; 
het is de gemeente die de pastoor betaalt om twee, soms meer missen ’s jaars 
te celebreren voor deze intentie. 

Bijkomende bronnen van inkomsten worden accidentia of, zoals de 
pastoor van Eeklo in zijn inventaris schrijft, « vervallen » genoemd. Het 
zijn de offerpenningen aan de offerande van sommige missen, ter gelegen- 
heid van het toedienen van het H. Doopsel, en dan ook de verplichte 
oblationes, die voor uitvaart- en huwelijksmissen worden betaald. Hoewel 
de tarieven daarvoor in 1725 door de bisschop en de Heren van het Brugse 
Vrije werden vastgesteld, werd er op ettelijke plaatsen niet veel naar 
omgezien (°°), 


Nagenoeg in de helft van de parochies van het bisdom wordt de pastoor 
door een tweede priester ter zijde gestaan, die door de bisschop in 1745 
vice-pastor wordt genoemd, maar bij het begin van de XVIII® eeuw in de 
meeste visitaties nog sacellamus of capellanus heet (%). Deze wordt door 
de pastoor in dienst genomen en de keuze door de pastoor zelf wordt door 
de statuten ondersteld al wordt voor ieder geval de goedkeuring en de aan- 
vaarding door de bisschop geëist (°*). 

Oorspronkelijk had de kapelaan alleen te zorgen voor een tweede 
H. Mis op de Zondagen maar de meeste pastoors antwoorden in de Status 
van 1745 dat hun onderpastoor tot de onera pastoralia gehouden is d.i. 
helpen biechthoren, preken en catechiseren, en de zieken bedienen. De 
onderpastoors waren regelmatig aan een nieuw onderzoek onderworpen en 
zijn gewoonlijk voor een jaar door de bisschop goedgekeurd. 

Als bestaansmiddelen hebben zij een vaste competentia, welke ze van 
de tiendheffers, van de pastoor of van de parochie ontvangen ; weinigen 


(32) Pastor Fingret van Oedelem, deken van het district Aardenburg, schrijft in 1746 
(BA IV 12, Oedelem) : « Si lex illa, facta inconsultis decanis, obliget in conscientia 
multum ego timeo pro salute multorum, quia plus petunt, quam lex illa taxat ; imo 
in visitatione conquestì sunt et hoc coram suo respective pastore quod pro sepultura 
parvuli 26 asses debuerunt dare, imo inveni qui pro officio 9 lectionum dederunt 5 
libras magnas ; alias exactiones plures inveni... Scio tamen quod taxa circa jura 
matrimoniala sit lex observatu impossibilis, et ideo optandum ut legislatores in ob- 
servatione istius libelli sese parum clarius explicarent ». 

(33) Te Kaprijke is de tweede parochiepriester de bezitter van de altera portio pasto- 
ralis ; te Middelburg heet een van de andere kanunniken de coadjutor van de 


pastoor. 
(34) Tit. IV, $ 9, 
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bezitten een beneficie en een tiental bewonen een domus vicepastoralis (%). 
Veelal wonen de onderpastoors, vooral in het district Damme, met de 
pastoor samen. 

Te Lichtervelde, Roeselare en Egem ontmoeten we onderpastoors die 
tienden heffen. Aan vervallen ontvangen ze bijna overal het derde deel van 
wat de pastoor krijgt. 

Nog andere hulp bij de zielzorg ontvangen de pastoors van de klooster- 
lingen. Het was een gewoonte en zelfs een gewoonterecht geworden dat de 
kloosters, vooral die van de Minderbroeders, op grote feestdagen hun 
predikanten naar de omliggende parochies uitzenden. Deze predikanten- 
paters noemde men stationarii of ook terminarii, en weinig parochies 
hebben deze niet. Vermeld worden de Minderbroeders van Brugge, Diks- 
muide, Eeklo, Tielt, Nieuwpoort, Blankenberge en Ieper ; de Capucienen 
van Brugge, Oostende en Nieuwpoort ; de Dominicanen van Brugge en 
Ieper ; de Augustijnen van Roeselare. 


Voor de verblijfkosten en het ereloon kreeg de pastoor van de gemeente 
een jaarlijkse toelage ; ook betaalden de parochianen nog al eens om voor 
het preken van de passie deze paters te ontbieden. 

Betreffende het gedrag van de geestelijkheid manen de gegevens, die 
nog al eens stereotiep zijn, tot een voorzichtige beoordeling, maar met de 
visitators mag toch worden aangenomen dat de clerus in ’t algemeen op- 
vallend voorbeeldig en stichtend is geweest. d 

Weinig talrijk zijn de aangeklaagde misbruiken die vooral hierin 
bestaan : te veel afwezigheid van de parochie, zodat de gelovigen soms 
sterven zonder laatste sacramenten ; eens tegen de statuten in met de meid 
samen naar een feestmaal gaan (°°); ietwat tevèel dranklust en dan vooral 
de spaarzaamheid met het onderricht op de preekstoel en aan de kinderen. 
Hetzelfde tekort aan ijver in het onderwijs wordt ook herhaaldelijk 
opgetekend betreffende de kosters, die in de meeste parochies school 


houden (°°). 


Om het godsdienstig leven van de gelovigen te schetsen zullen we 
achtereenvolgens de practijken rond de H. Mis en Sacramenten behandelen, 


(35) BA, IV 11. Te Lissewege en te Oostkerke verhuurt de onderpastoor zijn huis aan 
anderen. Te Eeklo « vicepastor aliquando habitat, aliquando locat >. 

(36) Eenmaal wordt langer uitgeweid over een verdachte handelwijze nl. van Pater Bels 
die te Middelburg resideert als missionaris voor de Hollandse gebieden ; hij werd 
te veel gezien met de vrouw van de baljuw aldaar, hetzij ze samen op één paard 
reden, hetzij ze zich samen met de ijsstoel vermaakten. (RA 388, Middelburg, 
1694, 1697). 

(37) Cf. nota 23. 
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de andere georganiseerde devoties als broederschappen en processies en 
tenslotte enkele van de bijzonderste misbruiken die door de dekens worden 
aangeklaagd. 

Uit het geheel van de visitaties der XVIII® eeuw blijkt wel dat na- 
genoeg de totale bevolking het gebod onderhield van de jaarlijkse Paas- 
communie en ook van de wekelijkse Zondagsmis. 

Wat het eerste betreft, de weerspannigen die hun Pasen niet houden 
worden met name opgeschreven en bij de overheid aangebracht, maar’ wat 
de ernst van een mogelijke straf was, wordt nergens vermeld. Bij sommigen 
belette het toch niet dat ze jarenlang achterwege bleven. 

Dat voor de Zondagsmis een tamelijke voltallige bijwoning mag worden 
aangenomen is duidelijk uit het ontbreken van klachten daarover in de 
vastenbrief van Mgr de Castillion in 1752 over het vieren van Zon- en 
Heiligdagen, en in het vele gejammer van aartspriester Van Vijve aangaande 
de profanatie van de dag des Heren door slafelijke werken. 


Een bijzonder belang hechten de kerkelijke overheden aan het toe- 
dienen van de nooddoop, en daaromtrent onderwijst Mgr Bassery speciaal 
in een « Reglement ende instructie voor de vroevrouwen » (°°). De meeste 
visitators onderzoeken of op de verschillende parochies deze vrouwen vol- 
doende kennis hebben alsook of zij door het magistraat zijn aanvaard, het- 
gene reeds de synode van 1607 vraagt niet te doen «tensy dat sy heeft 
attestatie van haeren Pastor over haer sinceer en catholyck geloof, en dat 
sy belydenisse doet van het selve in handen van den Aertspriester, en dat 
sy de Materie en Forme van het Doopsel, volgens d'attestatie van den selven 
Pastor, behoorlyk is wetende… ». 

_ Im 1745 is er in meer dan een derde van de parochies geen vroedvrouw 
of tenminste geen die door de deken of de pastoor werd ondervraagd ; op 
die plaatsen wordt er dan een vroedvrouw uit de buurparochie ontboden 
ofwel helpen de vrouwen mekaar. Slechts weinigen zijn door het magistraat 
aanvaard en bezoldigd en verschillende pastoors geven het ontbreken van 
een pensio aan als reden waarom zij op hun parochie geen wettelijke vroed- 
vrouw hebben (*°). Nog in 1789 zijn in de dekenij Gistel slechts op de 
helft van de parochies beëdigde vroedvrouwen en alleen te Leke, Leffinge, 
Moere en Slijpe zijn ze door de gemeente bezoldigd. 


(38) Dit maakt deel uit van : Decreta primae Synodi Dioecesanae Brugensis necnon anti- 
qua Statuta eiusdem Dioecesis cum novis Statutis distincto charactere exaratis 
denuo edita. lis adduntur Instructiones pro Confessariis et Concionatoribus ac alia 
plurimum utilia. Brugge z. d. (1765) 


(39) BA, II 10. 
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Benevens haar zorg voor de nooddoop moet de vroedvrouw er ook op 
letten dat men de kinderen binnen de drie dagen na de geboorte naar de 
kerk ten doop brengt. Dit werd over ’t algemeen als regel onderhouden 
maar de gewoonte, door de geestelijkheid voortdurend als een misbruik 
aangeklaagd, van na de doopceremonie onmiddellijk naar de herberg te 
gaan vieren, werd zonder succes bestreden (*°), 


De sacramenten van biecht en communie, behalve voor de paasplicht, 
komen weinig ter sprake. We vermeldden reeds dat de nieuwe statuten van 
1765 klagen over het weinig ontvangen van de sacramenten en dit toe- 
schrijven aan het tekort aan biechtgelegenheid. Deken De Lasalle noteert te 
Rumbeke dat de kinderen in de tijd voor hun eerste communie eens per 
jaar biechten. Deken Daems bericht dat in het meisjespensionaat te Torhout 
de kinderen om de veertien dagen te biecht en te communie gaan, tenzij de 
biechtvader anders oordeelt, terwijl de zusters ieder Zon- en feestdag com- 
municeren. Als gelegenheden van algemene communie worden dan steeds 
aangehaald de aflaten, verbonden aan bijzondere patroonfeesten, octaven 
en novenen, alsook aan de broederschappen. 

Deze laatste vinden we op nagenoeg elke parochie, al zijn er vele 
pastoors die weinig te schrijven hebben over de documenten van de op- 
richting. Veertig parochies bezitten een confraterniteit van de H. Rozen- 
krans, waarvan voor zover bekend de oprichting meestal teruggaat naar de 
XVII° eeuw en naar de paters Dominicanen. De meest voorkomende zijn, 
na die van de H. Rozenkrans, die van het H. Sacrament en het H. Scapulier. 
Vele andere confraterniteiten dragen de namen van de Allerheiligste Drie- 
vuldigheid, van de Lijdende Christus, van het H. Kruis, van O.L. V, van, 
de Zeven Smarten, de Mater Dolorosa, de Immaculata Conceptio, van Sint 
Jan de Doper, van de Patroonheilige der parochie, van de Zielen van het 
Vagevuur. Vele daarvan bestaan reeds lange tijd en men kan zich terecht 
afvragen of er niet verschillende zijn die, zoals de pastoor van Sint Pieters 
getuigt, meer met de naam bestaan dan in de praktijk (**). 

Een zeer verbreide devotievorm was ongetwijfeld de processie en op 
de meeste parochies is één Zondag in de maand aangewezen voor de 
processie rond het kerkhof. De grote rondgang heeft echter plaats op 
H. Sacramentsdag en op twee, soms op drie of vier van de andere grote 


(40) Een ander misbruik dat echter maar zelden vermeld wordt is het door de ouders 
in het geheim begraven van ongedoopte kinderen. Voor deze kinderen is op het 
kerkhof een plaats voorbehouden ofwel worden ze buiten de omheining begraven op 
het zogenoemd « heydenskerckhof ». 


(41) BA, VI 1 Sint Pieters : « dantur nomine sed non omine >. 
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feestdagen ; dikwijls ook op de plechtigheid van het patroonfeest. De 
gewoonte was algemeen dat het beeld van O.L. V. en dit van de Patroon- 
heilige de bedevaarders in de omgang vergezelden. 

Een grote verscheidenheid kenschetst de verering van het Allerheiligste 
door het gebruik van de olielamp. Er zijn plaatsen waar de lamp nooit 
brandt, elders brandt ze alleen onder de diensten, in de meeste parochies 
echter reeds voortdurend. Voor de kosten daarvan zijn er hier bijzondere 
fundaties gedaan, daar weer vallen ze op rekening van de kerkfabriek of 
van een broederschap, maar in veel parochies worden voor de godslamp 
speciale aalmoezen bij de gelovigen rondgehaald (*). 

De vele plaatselijke devoties van bijzonder vereerde relikwieën en 
miraculeuze beelden brachten op gestelde dagen grote volkstoeloop van 
bedevaarders samen. Zo waren er de bedetochten naar het H. Kruis te 
Damme, te Wenduine en te Zande, naar het visserskruis te Middelkerke, 
naar O.L.V. te Assebroek, Lombardsijde en Meetkerke, naar Sinte 
Godelieve te Gistel, naar Sint Blasius te Rumbeke. Deze gebedsdagen gaven 
nogal eens aanleiding tot kermissen en dansgelegenheden, waartegen de 


pastoors zich tevergeefs verzetten. 


De profanatie van de heiligdagen, waartegen vooral de visitators Van 
Vijve en Asseman uitvaren, bestaat voor de eerste in het zondagwerk en 
voor de tweede in het ontwijden der feesten door slemppartijen. 

Herhaaldelijk klaagt de aartspriester over het ergerlijk voorbeeld van 
de Brugse hoveniers die de ganse Zondag slafelijke arbeid verrichten en 
steeds moet hij weer betreuren dat zijn inspanningen vruchteloos blijven. 
Ook Mer de Castillion wijdt een vastenbrief bijna uitsluitend aan de 
ontheiliging der feestdagen. 

Later vindt Asseman in het district Gistel het ergste misbruik in de 
kermissen die reeds sinds lang ontstaan zijn rond de patroonfeesten en de 
bedevaarten. Zeker is het bezoek aan de herberg een der geliefkoosde 
ontspanningen geweest en niet langer kan men de drankhuizen gesloten 
houden onder de goddelijke diensten. Talrijker worden ook de plaatsen 
waar in de late avond en dikwijls heel de nacht door wordt gedronken. 
En hoe jammeren de pastoors en de dekens nog steeds over de zogenoemde 
labbayen of conventicula waarmee men de samenkomsten bedoelt van 
jongens en meisjes in de herbergen met de daarmee gepaard gaande dans- 
partijen. Te oordelen naar de teksten van de statuten en de alarmkreten van 
de geestelijkheid schijnt die kwaal toch ernstige gevolgen te hebben gehad. 


(42) BA, III 14. 
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De bisschop vraagt er uitdrukkelijk naar in zijn questionnarium van 1745 
en hoewel velen antwoorden dat ze van dergelijke gewoonte niet meer horen, 
zijn er even veel die vermoeden dat ze tevergeefs wordt bestreden. De biecht- 
vaders moeten aan hen die hierin geen beternis willen tonen de absolutie 
weigeren op straf van geen biecht meer te mogen horen. 


Een andere moeilijkheid brachten de duivelbezweringen. Het was aan 
alle geestelijken, seculieren zowel als regulieren, verboden zonder schrifte- 
lijke toelating te exorciseren ; de dekens moesten enkele priesters aanduiden 
om waar het nodig was dit ambt onbaatzuchtig te volbrengen. Niettemin 
blijkt dat er op dit punt geen algemene voldoening werd bekomen. Op vele 
parochies komen de paters, vooral de Minderbroeders en de Karmelieten, 
en, zonder dat de pastoor er iets van afweet, belezen ze dieren en stallen. 
Ook andere lieden worden soms aangeklaagd omdat ze met bijgelovige 
tekens en gebeden ziekten van kinderen en dieren bezweren. Enkele pastoors 
schrijven dat de landelijke bevolking is gaan denken dat de pastoors machte- 
loos zijn en dat ze daarom de paters ontbiedt of haar toevlucht neemt tot 
magische practijken. Spijt de reactie van de overheid is in deze tijd de 
duivelbezwering nog veelvuldig in gebruik en in 1765 voegen de statuten 
een paragraaf toe om op het verbod opnieuw stevige nadruk te leggen en 
er de suspensiestraf aan te verbinden. 

De beschrijving van dit XVIIl-eeuws parochiale leven zou kunnen 
worden aangevuld met nog vele détails over het materiële beheer van de 
kerken, over het onderwijs in de dorpsscholen, over het ingewikkelde ver- 
delingssysteem van de tienden, over de werking van de armendissen, over 
nog andere aspecten van het godsdienstig leven. We willen samenvattend 
besluiten. à 

Spijt de schaduwzijde van een tamelijke grote onwetendheid, wijst 
toch de grote opkomst van de gelovigen op een ruime geloofsbeleving. Grote 
dronkaards, godslasteraars en echtbrekers zijn uitzonderlijk en worden 
steeds als publieke zondaars en als ergernisgevers aan de overheid gesig- 
naleerd ; dit gebeurt ook met de protestanten die eveneens weinig talrijk 
zijn en meestal slechts in de grensparochies zijn te vinden. 

Een voortreffelijke clerus, waarvan wellicht het intellectuele peil niet 
te hoog reikte, stond toch met voldoende ijver ten dienste van het volk en, 
reeds het feit alleen dat zo uitgebreide verslagen werden opgemaakt alsook 
de inhoud ervan getuigen van een doorgezette en volgehouden hervormings- 
wil vanwege de kerkelijke overheid. 


J. VAN EEGHEM. 


Groot Seminarie Brugge. 


_Miscellanea 


DOCTRINA FIDEI RELATE AD 
EFFECTUS CONFIRMATIONIS 


Baptismo christiano homo inseritur in corpus Christi ; quapropter signo 
quodam spirituali et indelebili vel charactere Christo unitur et objectiva 
sanctitate ornatur (Ll). Simul cum hoc statu permanenti consecrationis, 
fidelis debitis dispositionibus munitus, sanctitate subjectiva vel gratia filia- 
tionis in Christo induitur. Quaeritur nunc quid secundum fidem catholicam 
sacramentum confirmationis huic statui christiano adiungat. Theologicam 
inquisitionem hic non intendimus ; tantum breviter data fidei vel fidei 
proxima de effectibus confirmationis exponemus. 

1. Et imprimis de fide definitum est sacramentum confirmationis pariter 
ac baptisma et ordo characterem spiritualem et indelebilem secumferre. Hoc 
constat ex definitione Concilii Tridentini in sessione VII, can. 9 de sacra- 
mentis in genere : « Si quis dixerit in tribus sacramentis, baptismo scilicet 
confirmatione et ordine, non imprimi characterem in anima, hoc est signum 
quoddam spirituale et indelebile, unde ea iterari non possunt, A. S.» 
(Denz. 852). 

2. Ex hinc directe infertur ut fidei proximum confirmationem pariter ac 
baptisma in christiano efficere aliquam sanctitatem objectivam propriam, 
unde hoc sacramentum iterari nequit, Etiam absente gratia sanctificante, con- 
firmatio valide recepta, ponit fideles in statu consecrationis obiectivae. In 
quonam haec sanctitas obiectiva praecise consistit, ad theologicam explica- 
tionem pertinet. Haec veritas hoc loco enuntiata, supponit in linea sancti- 
tatis obiectivae dari posse gradus specifice diversi, quod in linea sanctitatis 
subiectivae quae tantummodo intensitate et extensione crescere potest, non 
obtinet. Sic e.g. in Veteri Lege Israelitae per circumcisionem simpliciter 
aggregabantur populo sancto (qui in uncto rege quodammodo personnifica- 
batur), et tamen inter ipsos quidam specialiter ungebantur in prophetas, 
quidam in sacerdotes. lamvero in Nova Lege, praeter baptisma, quo fideles 
eorpori mystico aggregantur, duo dantur sacramenta, quae semel tantum 
accipi possunt et characterem animae imprimunt; confirmatio et ordo 
conferunt proinde sanctitatem obiectivam propriam. 

3, Constat etiam de fide hanc sanctitatem obiectivam confirmationis 
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perficere sanctitatem obiectivam baptismi. Etenim confirmatio non potest 
conferri nisi baptizatis, i.e, talibus ergo qui permanenter habent sanctitatem 
obiectivam insertionis in corpus Christi. Valide collatum, hoe sacramentum, 
etiam si infructuosum sit quoad gratiam, confert characterem obiective 
sanctificantem, quae, cum non auferat inamissibilem sanctitatem obiectivam 
baptismatis, non potest nisi eam perficere. Quapropter a Patribus « teleiosis » 
vocatum est. 

4. De fide est pariter confirmationem perficere sanctitatem obiectivam 
baptismi diverso modo ac ordo imprimens etiam characterem. De fide est 
enim characterem confirmationis esse diversum a charactere ordinis. Confir- 
matio perficit christianum qua talem, si quidem habilitat ad munus quod 
omni christiano incumbit. Ordo e contra ita perficit « ordinatos » ut segreget 
a plebe christiano, distinguat a laicis. Non possunt iterum laici fieri. Quod 
ultimum etiam de fide constat ex Concilio Tridentino in sessione XXIII in 
cap. 4 en can. 4 (Denz. 960 et 964). 

5. Confirmatio perficit christianum qua talem si Kiiden baptizato com- 
mittit sacrum munus fidei profitendae defendendae ac propagandae et hoc 
per donum Spiritus sancti, qui datur confirmatis ad robur. Hoc ultimum 
punctum, determinans gratiam confirmationis intuitu muneris proprii, videtur 
etiam de fide ex Magisterio ordinario et Concilio Florentino in Decreto pro 
Armenis. Revera est doctrina explicita Sacrae Scripturae et Traditionis 
donum Spiritus Sancti cum impositione manuum vel unctione chrismatis 
connecti, Hac ratione Concilium Florentinum, sequens synthesim S. Thomae, 
sequenti modo efficacitatem huius sacramenti evolvit « Effectus autem huius 
sacramenti est, quia in eo datur Spiritus sanctus ad robur, sicut datus vst 
Apostolis in die Pentecostes, ut videlicet Christianus audacter Christi confi- 
teatur nomen. Ídeoque in fronte ubi verecundiae sedes est, confirmandus 
inungitur, ne Christi nomen confiteri erubescat, et praecipue crucem eius, 
quae Tudaeis quidem est scandalum, Gentibus autem stultitia (cfr 1 Cor. 1,23) 
secundum Apostolum ; propter quod signo crucis signatur (Denz. 697). 
Similiter Innocentius I (Denz. 98) ; Innocentius III (Denz. 419) et professio 
fidei Waldensibus praescripta (Denz. 424). 

Possumus concludere cum enuntiatione theseos generalis quae in unuin 
redigat effectus huius sacramenti : Sanctitatem obiectivam baptismatis per- 
ficit confirmatio, quae quidem baptizatum habilitat ad sacrum munus fidei 
profitendae ac defendendae et propagandae, per donum Spiritus Sancti, quod 
eredentibus secumfert illustrationem mentis et confortationem voluntatis. 
Theologiae munus est hoc assertum generale explicare et secundum structu- 
ram sacramentorum in synthesim vitae christologicae evolvere. 


M. FRAEYMAN. 
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DE CONCILIAIRE STREVINGEN IN DE 15 HELFT 
VAN DE XV" EEUW (*) 


De enige oplossing: Het Concilie. 


Te midden van de groeiende onzekerheid, waarin de Westerse Christen- 
heid door het pauselijk schisma (1378-1418) was gedompeld, ging men 
algemeen het concilie als de enige en noodzakelijke oplossing uit deze ramp- 
zalige verwarring beschouwen. Niets was meer normaal. Reeds meerdere 
dergelijke scheuringen had de Kerk zonder conciliaire tussenkomst overleefd. 
Maar dan ging het telkens om een tegenpaus, die door de tijdelijke machten 
aan de Kerk was opgedrongen, en de gelovigen konden gemakkelijk tussen 
het tegenover elkaar geplaatste recht en geweld onderscheid maken. Deze 
keer zijn beide pausen door hetzelfde kardinaalscollege gekozen, in om- 
standigheden die zo verward waren, dat historici en canonisten eeuwenlang 
over de geldigheid van de ene en de andere keuze hebben gestreden. Voor 
de toenmalige Christenheid was het beslist onmogelijk tot klaarheid te komen. 
Vorsten en naties, universiteiten en kloosterorden, heiligen en volkspredikan- 
ten, clerus en christen volk gaan zich hopeloos verdelen tussen Rome en 
Avignon. En wat al wanorde en lijden, binnen ieder dezer groepen, volgt uit 
deze opperste kerkelijke verdeeldheid. Particularistische gevoelens en 
belangen mengen zich onder de zuivere bedoelingen, om de verscheurdheid 
van de christelijke eenheid te onderhouden. De tijdelijke vorsten waren te 
verdeeld, om een oplossing te kunnen bemiddelen. Vrijwillige afstand of 
compromis, waarvoor ondermeer de Franse koning fel heeft geijverd, bleek 
onverwezenlijkbaar. De persoonlijke halsstarigheid van sommige kardinalen 
doet alle hoop verzwinden, dat de crisis uit zichzelf zal ophouden ; wanneer 
beide pausen sterven, kiest men hen telkens een opvolger. Onder de mogelijke 
wijzen van oplossing, die de Parijse universiteit, de derde macht in de toen- 
malige Christenheid, had gepland, bleef alleen deze van het algemeen concilie 
over, dat de vervallenverklaring van beide pausen zou uitspreken en hen 
door een nieuwe zou vervangen. 

Maar het gevaar van dergelijke oplossing lag voor de hand. Zal het niet 
de definitieve voltooiïng worden van het groeiend verval der pauselijke macht 
in de gehele laat-middeleeuwen, de uitschakeling van het hoogste gezags- 
princiep, en aldus een grondig aantasten van de fundamentele structuur van 
de Kerk ? Dit gevaar was verre van denkbeeldig in de XV® eeuw. De te hoog - 
opgedreven en te veel op het tijdelijk gestelde pauselijke macht werd vrij 


(1) Quest. Conf. 1954, Sess. VIII, 6. 
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algemeen, ook door de besten, als de ware oorzaak van de kwalen der Kerk 
beschouwd. Twee eeuwen lang reeds had een sterke armoedebeweging buiten 
en binnen de Kerk er zich tegen verzet. Nieuwe gevaarlijke theorieën waren 
gerezen, die uiteindelijk een volledige democratisering van de Kerk bedoel- 
den. Marsilius van Padua, een Italiaans rechtsgeleerde, die langs Parijs om, 
aan het Duitse keizerhuis verzeild was, ontwikkelde in zijn bekend werk 
« Defensor Pacis» voor het eerst systematisch en klaar de leer van de 
souvereiniteit van het volk en pastte ze op de Kerk toe : « Eclesia est univer- 
sitas fidelium credentium et invocantium nomen Christi ». Het zou uitlopen 
op een volledige uitschakeling van de hiërarchische structuur van de Kerk. 
Vooral in de XV® eeuw oefende dit werk een onschatbare invloed uit op de 
gehele strijdliteratuur omtrent de pauselijke macht. De ketterijen van Wicleff 
en Huss (1378-1415) waren duidelijk pogingen om een stuk van de Christen- 
heid van Rome los te maken. Ook binnen de hiërarchische gelederen van de 
Kerk was een stroming tot beperking van de pauselijke macht voorhanden. 
Het kardinaalscollege had reeds herhaaldelijk bij de pauskeuze een ver- 
kiezingskapitulatie aan de nieuw te kiezen paus opgelegd, om eigen macht en 
gezag te verhogen. De bisschoppen wier macht sinds de Gregoriaanse her- 
vorming fel was ingekort geworden, verlangden deze weer te versterken en 
vonden steun bij hun nationale vorsten, die niets beter wensten dan de Kerk 
binnen hun staat in handen te hebben. Er komt werkelijk een beslissend uur 
voor het pausdom, en juist op dit historisch moment dringt zich de oplossing 
op, het concilie boven de paus te verheffen. 


Het Concilie van Constanz (1414-1418). 


Aller ogen waren dan ook vol spanning naàr Constanz gericht, in welke 
stad door keizer Sigismund en de paus van Pisa, Johannes XXIII, het concilie 
was samengeroepen. Zij was als het centrum van de christen wereld geworden. 
Reeds in 1409 had een eerste conciliaire poging plaats gehad, het fameuse 
Concilie van Pisa dat aan de twee pausen nog een derde toevoegde, wat de 
toestand nog verergerde. De Duitse koning Sigismund, die al zijn goede wil 
en energie voor het herstel van de eenheid zou inzetten, ijverde er daarom 
sterk voor het concilie wettig, namelijk met pauselijke instemming te laten 
plaatsvinden. Johannes XXIII, paus van Pisa, die hij politiek in handen had, 
dwong hij zijn instemming voor het concilie af, dat dan ook in het Duitse 
Constanz zou plaats vinden. De twee andere pausen waren eveneens uit- 
genodigd. 

Het concilie had van de aanvang af het uitzicht van een grote consti- 
tuante, die de Kerk haar nieuwe grondwet zou geven. De democratiserende 
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strekking was overduidelijk. Naast de hiërarchische vertegenwoording vorm- 
den de universiteiten en de tijdelijke vorsten met hun gevolg een beslissende 
groep in het concilie. De meest invloedrijke personen, kardinaal Pierre 
d'Ailly, ex-kanselier der Parijse universiteit en bisschop van Kamerijk en 
Gerson, zijn opvolger te Parijs waren uitgesproken voorstanders van de 
macht van het concilie boven de paus. Ook in de procedure was deze strekking 
merkbaar : men besloot, tegen de traditie in, naast de bisschoppen ook de 
doctors in theologie, kerkelijk en civiel recht te laten meestemmen, ook in 
geloofszaken. Ook zou de stemming niet hoofdelijk, maar volgens de ver- 
tegenwoordigde naties geschieden, zodat de Italianen, die numeriek het sterkst 
waren vertegenwoordigd, uit hun leidende positie werden verdreven. 

Toen Johannes XXIII zijn benepen toestand inzag en nadat hij voor de 
schijn een plechtige verklaring had afgelegd, het pontificaat te zullen neer- 
leggen, als de paus van Rome en van Avignon het zelfde zouden doen, nam hij, 
de 21° Maart 1415 vermomd als handboogschutter de vlucht, om dusdanig 
het concilie te torpederen. Op aandringen van Sigismund besloot het concilie, 
dat het zonder eigen instemming niet door de paus kon worden verplaatst ot 
opgeheven ; dat eenieder, ook de paus, inzake geloof en schisma, aan het 
algemeen concilie moest gehoorzamen en dat dit ook over de paus, als over 
alle christenen kon en moest oordelen. De ogenblikkelijke nood dreef er het 
concilie toe, zich deze rechtsgrond toe te eigenen. Toch voelde het concilie 
zich in een onwennige positie. Het edelmoedig besluit, op 4 Juli 1415 door 
Gregorius XII, paus van Rome, getroffen, redde het concilie en de pauselijke 
positie tegelijk : De paus van Rome stuurde zijn legaat om in zijn naam het 
concilie wettig bijeen te roepen en tegelijk afstand van zijn pauselijk ambt 
in te dienen. Door deze nieuwe rechtsgrond te aanvaarden, erkende de 
synode praktisch de ongeldigheid der vroeger genomen besluiten over de 
superioriteit van het concilie, die dan ook geen oecumenisch karakter kregen. 
Het herkende aldus ook de wettigheid van de paus van Rome. De twee tegen- 
pausen werden afgezet. De 11° November 1417 werd Martinus V tot nieuwe 
‘en enig wettige paus verkozen. Alle klokken van het Westen hebben geluid 
om het herstel der eenheid, maar de diepe sporen die het schisma in het 

christelijk bewustzijn heeft nagelaten, waren hierdoor niet uitgewist. 

Een uitgesproken wantrouwen tegenover de positie van het pausdom 
bleef het concilie beheersen, zoals duidelijk blijkt uit de voorzorgsmaat- 
regelen die voor de nieuwe pauskeuze werden getroffen. Vaste data werden 
bepaald waarop de paus het concilie terug moest samenroepen : binnen de 
vijf jaar, een tweede maal zeven jaar daarop, en verder om de tien jaar ; bij 
een nieuw schisma zou onmiddellijk een algemeen concilie samenkomen ; 
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iedere nieuwe paus zou vooraf de eed moeten afleggen, de concilies te hand- 
haven. Verder werden allerlei beperkingen in zake benoemingsrecht en andere 
machten van de pausen doorgedreven. Men wilde het pausdom bron van alle 
kwalen in de Kerk, onder blijvende voogdij stellen. Zo bleek het concilie van 
Constanz eveneens te veel door de machtskwestie in de Kerk behept en 
ontbrak er de bezieling die uit een hogere opvatting van de kerkhervorming 
moest voorkomen. 


Het Concilie van Bazel 1431-1449. 


Ken tamelijk verwarde periode volgt het herstel van de eenheid. 
Martinus V is naar Rome teruggekeerd, spijts de uitnodigingen van het 
keizerrijk en Frankrijk. Van nu af heerste bij de pausen een bijna ziekelijke 
afkeer van het concilie. Paus Martinus kon het woord niet horen of zien. 
Het gevaar was inderdaad nakend geweest, het monarchisch karakter der 
Kerk in een constitutioneel regiem te doen overgaan. Dit gevaar was nog niet 
van de baan. Het concilie van Bazel wordt er het beste bewijs van. 

In 1423 wordt volgens de te Constanz getroffen beslissing te Pavìa een 
concilie door de paus samengeroepen. Gezien de politieke moeilijkheden in 
Frankrijk en Duitsland waren weinig deelnemers samengekomen en de paus 
kon het na enkele maanden beëindigen. Toch werd beslist dat een volgend 
concilie in 1431 te Bazel zou plaats hebben. Men vermoede toen nog niet 
welke dramatische allure het zou aannemen. 


Paus Eugenius IV (1431-1447), die evenals al zijn voorgangers een 
groeiende vrees kende voor de macht der concilie-partij, trachtte van het 
begin af dezelfde tactiek als zijn voorganger te. beoefenen. De synode was 
pas in Juli 1431 te Bazel geopend, toen hij reeds in December de vergadering 
voor onbepaalde tijd poogde te ontbinden. De vrees die hem deze beslissing 
deed treffen was op onjuiste informatie gegrond. Men kwam dan ook in 
verzet te Bazel. De vergaderden ontsnapten aan de voorlezing van de 
opheffingsbulle, door zich uit de zaal te verwijderen. Nadien maakten zij 
bekend in een rondschrijven aan de christen wereld, dat zij het concilie met 
de bijstand van de H. Geest zouden voortzetten, Aan de paus werd het recht 
en de macht ontzegd het concilie op te heffen, en de besluiten van Constanz 
over de superioriteit werden opnieuw bekrachtigd. De paus en zijn kardinalen 
werden formeel gedagvaard, onder bedreiging van veroordeling bij verstek, 
zo zij niet binnen de drie maanden zouden verschijnen. Het werd duidelijk 
dat het concilie zich beslist de pauselijke macht wilde toeëigenen. Deze ver- 
wikkelingen verhoogden de belangstelling voor het concilie : de vorsten, die 
in deze moeilijkheden een gunstige gelegenheid zagen, om hun machtspositie, 
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tegen Rome in, te versterken, beloofden hun steun ; het aantal deelnemers 
groeide aan. 

Eugenius IV die het gevaar van deze bedreiging inzag en juist te Rome 
met grote moeilijkheden te kampen had, gaf toe, trok het opheffingsbevel 
in en erkende — mits vrijwaring van alle pauselijke rechten — dat de synode 
van Bazel oecumenisch was begonnen en voortgezet. Maar de extremisten der 
conciliepartij, die tot doel hadden de vergadering tot een permanent lichaam 
te maken, dat souverein als hoogste bestuurlijke en rechterlijke instantie in 
de kerk zou optreden, hadden reeds veld gewonnen. Zij hadden het concilie 
voor de gehele clerus opengesteld. De zogenaamde democratische atmospheer 
die er heerste, beleite weldra elke redelijke werking. Spotlustigen beweren 
dat sommige prelaten meer door het rumoer en geschreeuw van hun aanhang 
de rest trachtten te overreden en dat bij de stemmingen schrijvers en 
copiisten, ja zelfs koks en stalmeesters de meerderheid hielpen vormen. 

Toch beschikte deze richting over ernstige mannen zoals de befaamde 
kardinaal van Arles, Louis d’Alleman, een anders onbesproken figuur, aan 
wiens oprechtheid van overtuiging en bedoeling niet viel te twijfelen en die 
bereid was tot het uiterste te gaan. Dit bewijst de onzekerheid en verwarring 
die in zake de leer van het primaat in deze tijd heerste. De toestand van de 
paus scheen hopeloos, toen het concilie op 9 Juli 1435 alle annaten, pallium- 
gelden en andere pauselijke inkomsten ophief en dit juist op het moment dat 
Eugenius IV, door de Italiaanse vorsten bijna totaal van zijn staten beroofd, 
en door een volksoproer te Rome bedreigd, naar Florence de vlucht had 
moeten nemen. 

Deze extremistische uitingen hebben wel vele gematigden tot nadenken 
gestemd. Maar vooral uiterlijke omstandigheden brachten een onverwachte 
ommekeer en deden als bij wonder het pauselijk gezag op gevoelige wijze 
stijgen. 

De Griekse Keizer, Johannes Palaeolgus, in uiterste nood gebracht door 
de Turken, wilde steun zoeken in het Westen en trachtte onderhandelingen 
aan te knopen met de paus, die in het Oosten nog steeds als hoogste macht 
van het Westen werd geacht. Eugenius IV wist de onderhandelingen tot zich 
te trekken en met de Grieken een concilie te beleggen, dat op 8 Januari 1438 
te Ferrara aanvangt en weldra naar Florence wordt overgebracht. Te Bazel 
ontstaat grote woede over het pauselijk optreden : 15 Juni 1439 wordt 
Eugenius IV « wegens koppige ongehoorzaamheid aan de hoogste kerkelijke 
instantie », vervallen verklaard van zijn pauselijke rechten. Een nieuwe paus 
wordt gekozen, die onder toezicht van het permanent concilie het Christen- 
dom zal leiden. Ondertussen echter werd het Concilie van Florence 
(1438-1445) een succes voor de Heilige Stoel. De 5° Juli 1433 kwam de unie 
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met de Grieken tot stand. In het unie-dekreet verklaarden de Griekse en 
Roomse kerk eenparig : « De Heilige Apostolische Stoel en de Paus van 
Rome heeft over het gehele wereldrond het primaatschap, en de paus van 
Rome is de opvolger van de heilige Petrus, de Prins der Apostelen, en de 
waarachtige plaatsvervanger van Christus, het hoofd der ganse Kerk en de 
Vader en Leraar aller christenen ; hem is, in de heilige Petrus, door Onze 
Heer Jezus Christus opgedragen heel de Kerk te weiden, te besturen en te 
leiden ». Deze uitspraak zal het fundament worden van de theologische leer 
van het primaatschap. Zij heeft in elk geval aan het refractaire concilie van 
Bazel alle kans tot slagen ontnomen. Ook de onbenullige figuur van de paus 
van Bazel wierp reeds discrediet op deze extremistische richting. Hij is de 
laatste tegenpaus in de kerkelijke geschiedenis geweest. Bij zijn dood in 1449 
besloot het concilie, na 18 jaar van wisselende glorie, uiteen te gaan, na de 
toen regerende paus Nicolaas V verkozen te hebben. 


Besluit. 


Dit was het roemloos einde van een zeer gevaarlijke en reële parlemen- 
taire poging in de Kerk. Het pausdom heeft op een onverwachte wijze een 
goed deel van zijn gezag teruggevonden. Het gebeurde liet echter diepe sporen 
na in het godsdienstig bewustzijn en in de kerkelijke toestanden van het 
Westen. Hoewel het gevaar van praktische verwezenlijkingen is geweken, 
blijft de conciliaire theorie tot het meest levendig bewustzijn van de Kerk 
van de XV° en de XVI° eeuw behoren. Zij leeft ten slotte voort in het 
Gallicanisme en Anglicanisme. Wat men in Bazel voor de gehele Kerk ver- 
langde, wisten de Franse en Engelse koningen, dank zij een handig uitbuiten 
van de pauselijke noodtoestand, voor hun nationale kerken te bekomen : 
praktische onafhankelijkheid van hun episcopaat, onder het oppertoezicht 
van de vorst. In Duitsland, waar om wille van de nationale verdeeldheid, 
minder aan deze eisen werd voldaan, is de roep om een algemeen her- 
vormingsconcilie niet meer uit de lucht. Het zal een machtig wapen blijken in 
de hand van de Duitse reformatoren. 

Van pauselijke zijde blijkt het bewustzijn van hetzelfde gevaar uit de 
verlammende angst der Renaissance-pausen voor een algemeen concilie en 
voor de zo nodige, maar revolutionair getinte roep om hervorming. De voor- 
geschiedenis van Trente getuigt er overduidelijk van. Zo heeft de conciliaire 
strijd tenslotte mede belet, en dat is het ergste, dat op tijd een grondige her- 
vorming van de Kerk werd ter hand genomen. Had Trente enkele tientallen 
jaren vroeger kunnen plaatsgrijpen, wie weet in hoe verre het onheil van de 
definitieve scheuring der Westerse Christenheid niet ware voorkomen 


geworden, L. REYNTENS. 


Chronica 


THEOLOGIE VAN HET OUDE TESTAMENT 


Het zou onwelvoeglijk zijn Kan. Dr P. van Imschoot aan de lezers van 
dit tijdschrift voor te stellen : hij was jaren lang medewerker en hoofd- 
redacteur van dit tijdschrift, hij was professor van de helft van de Gentse 
clerus. Vele lezers beschikken ook over het Bijbels Woordenboek, waarin 
hij het grootste deel der theologische artikels bezorgde. Thans verschijnt 
van hem het eerste deel van een T'héologie de Ancien Testament, handelend 
over God en zijn verhouding tot de wereld en zijn volk. Het tweede deel dat 
eerlang klaar is, handelt over de mens, terwijl het derde de eschatologie 
behandelt. 

Een publicatie moet beoordeeld worden naar haar plaats in de tijd : 
deze theologie heeft in de katholieke wereld weinig voorgangers en mag dan 
ook baanbrekend werk genoemd worden. De rare voorgangers proberen 
trouwens meestal Thomas in de Bijbel terug te vinden, wat op voorhand 
gedoemd is tot een mislukking. Kan. van Imschoot heeft wel het klassieke 
schema van sommige Duitse theologieën van het O.T. overgenomen, maar 
heeft binnen het kader der afzonderlijke onderwerpen rekening gehouden 
met de evolutie van de openbaring en haar verwoording. Want daarin ligt 
precies de moeilijkheid van een theologie van het O.T. (en van alle positieve 
theologie), dat men enerzijds er rekening moet mee houden dat de open- 
baring gekenmerkt is door progressiviteit en anderzijds dat de theologie de 
eeuwige waarden, de constanten uit de varieteit van de godsdienstgeschiedenis 
moet overhouden, als een synthese die geldt voor het nieuwe Israël, de Kerk, 
en die trouwens slechts haar definitieve zin krijgt in dit nieuwe Israël. Want 
de Kerk is toch gegroeid uit de wortelstronk van de oude olijf en de takken 
kunnen de stam niet verloochenen (Rom. 11). 


Ik sprak zojuist van het klassieke schema : God, God en mens, de 
mens, de eschatologie. Dit schema heeft voor en tegen : het eerste deel 


(1) P. VAN IMSCHOOT, Théologie de L'Ancien Testament (L. Cerfaux- A. Gelin, 
Bibliothèque de Théologie, III, Théologie biblique II), Doornik, Desclée, 1954, 
24 x 15 cm, XIII + 272 p. Het eerst verschenen volume is L, Vaganay, Le 
problème synoptique, ib, 1954, XXIII +4 474 p. ì 
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begint met Gods bestaan, en S. merkt terecht op dat de Israëliet daar nooit 
een probleem van gemaakt heeft ; het sluit daarentegen met de gedachten 
van verbond en uitverkiezing, die beide aan de oorsprong liggen van de 
openbaring in Israël. Er is dus in dit schema iets wat niet correspondeert 
aan de Israëlietische zienswijze : de Israëlietische synthese is niet dezelfde 
als de onze. Er valt nog heel wat te doen voor de Oudtestamentische 
theologie, — die pas de kinderschoenen ontgroeid is, — vooraleer zij komen 
zal tot een synthese naar de geest van Israël zelf. Met de hem typerende 
bescheidenheid heeft S. er voor gewaarschuwd dat men zijn werk niet voor 
iets definitiefs mag houden. Hij weet zelf te goed dat er nog veel te doen is. 
Maar kan dit schema onvoldoende het eigen denkkader van Israël weer- 
geven, kan het ook niet de levende dialoog tussen God en volk, met zijn 
wisselingen van ontvankelijkheid en afgestomptheid, registreren, toch heeft 
het ook veel voor, omdat de toegang tot de gedachtenwereld van het O.T. 
er veel gemakkelijker door wordt. Wij worden niet zo maar uitgeschud in 
een totaal vreemde wereld, wij worden er binnengeleid door iemand die 
èn onszelf èn de oude Israëlieten begrijpt en aldus een tolk kan zijn. Voor 
de dogmatici is dit handboek ook het meest praktische : zij hebben een 
uitgangspunt, waarop zij slechts voort te bouwen hebben ; de stenen van 
het fundament zijn zelfs zo gehouwen dat zij aangepast zijn aan de verdere 
constructie. 

Aangezien dit handboek een synthese is van de O.T.godsdienst, kan 
er geen sprake van zijn, deze synthese nog verder samen te vatten. Laten 
wij hier en daar enkele gegevens uitlichten. 

Bij de bespreking van de betekenis van de godsnamen, neemt S. stelling 
tegen de auteurs die in Ex. 3, 14 (Ik ben die Ik ben) de affirmatie van het 
wezensmysterie van God zien, en begrijpt de formule als de verwoording 
van het actief, dynamisch zijn van God, ter bescherming van zijn volk. Zou 
de tweede betekenis de eerste uitsluiten of zou zij niet eerder de eerste 
veronderstellen : « Vraag mij niet naar mijn naam, naar de openbaring 
van mijn intiemste wezen, het volsta dat gij weet dat Ik ben, met en voor 
u» ? Is dit niet tevens de dubbele zin van Ex. 33,19 : wel de efficaciteit 
maar ook de onafhankelijkheid van Gods heilshandeling te onderstrepen ? 
Voor de naam Jahweh als naam van de verbondsgod kon ook verwezen 
worden naar Os. 1,9 ; 2, 22, waar de Jahweh-naam precies vastzit aan de 
heilsdaad der bevrijding uit Egypte. 

Jahweh Sebaôth zou sinds het begin de onderwerping van al de hemelse 
en aardse machten aan Jahweh uitdrukken. Meerdere objecties die S. maakt 
tegen voorgaande hypothesen zouden hiertegen herhaald kunnen worden en 
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de voorstelling dat Jahweh Sebaôth oorspronkelijk Jahweh als leider van 
het inwijkende Israëlietisch leger zou aanduiden, heeft toch wel veel voor 
zich. 

S. heeft het dan verder over de anthropomorphismen, het persoonlijk 
karakter van God, de enigheid van God (waarbij hij het onderscheid tussen 
het authentisch Jahweïsme en de volksgodsdienst, tussen praktisch en 
theoretisch monotheïsme onderstreept). Theologisch uiterst belangrijk is 
natuurlijk het hoofdstuk over God, de Heilige, dat bondig maar genuanceerd 
dit wezenskenmerk van Jahweh ontleedt, en daarbij meerdere fundamentele 
begrippen van het O.T. raakt. De geestelijkheid van God, zoals zij door de 
huidige theologie geleerd wordt, gaat het begripsvermogen van de Israëliet 
te boven, maar niettemin is in zijn stameling de kiem van deze opvatting 
geborgen. Onder de attributen van God zijn voor de Israëliet en voor onze 
practische geloofshouding vooral de morele belangrijk : zijn goedheid, 
barmhartigheid, getrouwheid, gerechtigheid. In een laatste paragraaf 
behandelt S. dan de gevoelens van God, die hoewel zij in hun anthropo- 
morphistische vorm naief kunnen klinken, soms een diepe godsdienstigheid 
bevatten (liefde, spijt, ijverzucht, gramschap). 


Het tweede deel handelt over het wereldbeeld, de scheppingsleer, het 
wereldbestuur, het wonder en de verschillende wezens die de kosmos 
bevolken : de engelen en de demons. 

Voor het geval van Satan in 1 Kron., 21, 1 ben ik overtuigd, om tekst- 
kritische redenen, dat Kron. de oorspronkelijke tekst heeft, terwijl 2 Sam. 
24,1 een bewerking onderging. De satan van Kron. is niet een demonisch 
wezen, maar een vijand, een kwade vriend (een satan in de oude zin van 
het woord, niet een eigennaam), die David verkeerde raad gaf, nl. de volks- 
telling te houden. 

Hoofdstuk 3 handelt over de openbaring in zijn verschillende vormen : 
de theophanieën, de engelen, de orakels, de dromen, de profeten. Vooral dit 
laatste onderwerp wordt breedvoerig besproken. Volgen dan de andere open- 
baringsvormen : de geest, het woord, de naam, de heerlijkheid, het aan- 
gezicht van Jahweh, en tenslotte het probleem der hypostasen. 

Het laatste hoofdstuk raakt het hart van het Oude Testament : verbond 
en uitverkiezing. De uiteenzetting van S. getuigt van een grondige kennis 
van dit specifiek Israëlietisch geloofsgegeven. Spijtig dat hij niet meer 
gebruik kon maken van de recente studie van de Groninger hoogleraar 
Th. C. Vriezen, Die Erwählung Israëls nach dem Alten Testament (Abhand- 
lungen zur Theologie des Alten und Neuen Testaments), Zürich, 1953, die, 
al zou ik haar noch om wille van de methode, noch om wille van de econ- 
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clusies helemaal durven onderschrijven, toch zeer belangrijke elementen 
bevat. 

Is het vervelend iemand die door iedereen gekend is, te moeten voor- 
stellen, het is ook onaangenaam een Summa als dit boek slechts in zijn 
hoofdlijnen te kunnen schetsen. Intussen rekent dit tijdschrift het zich ‘tot 
een eer eerst te zijn om het levenswerk van zijn vroegere hoofdredacteur 
te mogen aankondigen. Goede wijn moet belegen zijn : dit werk is de vrucht 
van een heel leven stille, bescheiden, stage arbeid. Het is overigens geen 
amusementsliteratuur, maar een klaar gestructureerd, in elk onderdeel even- 
wichtig uitgebouwd handboek, dat gemakkelijk te raadplegen zal zijn. Spijt 
de bescheidenheid, waarvan Kan. van Imschoot in zijn inleiding getuigt, 
denken wij terug aan de woorden van Horatius : Exegi monumentum aere 
perennius… 


H. V. d. BUSSCHE. 


DE PHILOSOPHIE VAN GABRIEL MARCEL 


Onlangs verscheen een merkwaardige systematische studie over de wijs- 
begeerte van Gabriel Marcel van de hand van Pater Roger Troisfontaines, 
S. J. professor aan. de Universitaire Faculteit te Namen (*). - 

Een der talrijke verdiensten van dit werk ligt hierin, dat de auteur de 
diepe en suggestieve gedachten, door Gabriel Marcel zo kwistig over zijn 
hele ceuvre verspreid, zijn literair en essayistisch zowel als zijn philosophisch 
werk, nu in hun organische gebondenheid en wezenlijke eenheid uiteenzet. 
Aldus beschikt men over een volledige en verantwoorde handleiding om 
gemakkelijker de wijsgerige reflexie over het menselijk bestaan te volgen, 
tot dewelke Gabriel Marcel zijn tijdgenoten uitnodigt. 

Eigenlijk is het veel meer dan een handboek. Het is een boek, en zelfs 
het boek dat, naar het zeggen van de schrijver, hij zelf had moeten opstellen. 
Hoe Gabriel Marcel dit, zonder overdreven vriendelijkheid kan beweren, 
zal blijken uit de eigen aard van zijn denken. 

en 

Voor het eerst wordt hier immers een grondige en volledige uiteen- 

(1) ROGER TROISFONTAINES, De ZExistence à Etre. — E. Nauwelaerts, 2, Kar- 


dinaal Mercierplaats, Leuven. J. Vrin, 6, Place de la Sorbonne, Parijs, 1953. 
16 x 24 cm, Deel I 415 blz. Deel IT 431 blz. 


— 49 — 


zetting geboden van de wijsbegeerte van Gabriel Marcel. Nochtans over zijn 
philosophie werden reeds vele studies gepubliceerd. Deze werd onder- 
meer in het jaar 1947 voorgesteld door de gekende Franse collectie 
« Présences » (?). En het belang van het voorhanden liggende werk blijkt 
uit hetgene Etienne Gilson toen schreef in de voorrede van deze inleiding 
op Gabriel Marcel’s wijsbegeerte : « Gabriel Marcel appartient à cette lignée 
de penseurs francais dont la spéculation philosophique n'a d'autre source 
que leur expérience intérieure et ne dure qu'en s'y référant continuelle- 
ment. Par une démarche initiale qu'il n'a jamais trahie depuis, ce philo- 
sophe n'a rien écrit qui ne soit tiré de son propre fonds ou éprouvé 
directement à son contact. L’inachèvement est essentiel à toute pensée 
concrète, car l'unité réelle de son objet, n'est pas celle d'un système... On 
comprend par là comment il se fait que la pensée philosophique la plus 
directe et la plus neuve de notre temps, n’ait qu’assez lentement conquis la 
place d'honneur qu'elle occupe aujourd’hui, sans discussion possible, dans 
Pensemble de la philosophie contemporaine » (°). 

Inderdaad eerst na de tweede wereldoorlog vestigde het populaire 
succes van de zogezegde existentialistische wijsbegeerte de aandacht op de 
belangrijke bladzijden van de Journal Métaphysique die Gabriel Marcel in 
het jaar 1928 had gepubliceerd. 

Hoe moet deze late doorbraak van Gabriel Marcel’s wijsbegeerte worden 
verklaard ? 

Een eerste vluchtige verklaring vindt men in de wijze waarop deze 
wijsgeer zijn gedachten uiteenzette. Men treft ze aan overal verspreid in 
dagboeknotities, onuitgegeven conferenties en talrijke artikelen van de 
meest vooraanstaande tijdschriften. Hij zelf voelde de nood aan een syste- 
matische uiteenzetting en heeft eenmaal gepoogd deze te geven, althans 
voor een deel, in zijn Gifford Lectures te Aberdeen gedurende de jaren 
1949-1950 (*). 

Wellicht is de diepere reden voor de late doorbraak van zijn wijs- 
begeerte te zoeken in het feit dat uitvoerige en schoolse uiteenzetting van 
Gabriel Marcel niet kan worden verwacht. Hij peilt naar het intieme en het 
persoonlijke, waar men het mysterie ontmoet en het woord steeds in gebreke 
blijft. Hij herinnert er voortdurend aan dat geen enkele « rede » het intieme 
«zijn» kan uitdrukken. Zijn aandacht gaat niet naar een technische 
precisering, noch naar de noodzakelijke, doch van de waarheid soms af- 


(2) Existentialisme chrétien : GABRIEL MARCEL. « Présences» Plon, Parijs, 1947. 
(3) Existentialisme chrétien, blz. 1, 2, 3. 
(4) R, TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 9, 
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glijdende, discursieve uiteenzetting, maar wel naar de concrete ervaring, 
de authentieke beleving en de uiteindelijke waarheid. Men kan er wellicht 
om treuren, maar « nous n’avons pas à discuter la vocation d'un auteur ni 
à exiger de lui ce qu'il n'entend pas nous donner » (°). 

Deze zo even aangehaalde andere eigenschappen van het menselijke 
denken nl. systematisatie en precisering, welke men niet van één mens kan 
eisen doch waaraan men nood heeft, worden ons nu gegeven in het werk van 
P. Troisfontaines. 

P. Troisfontaines gebruikt alle uitgegeven en onuitgegeven werken van 
de wijsgeer. Hij denkt er over na, om de oriëntatie en de gerichtheid van 
zijn philosophie te ontdekken en aldus de diepere eenheid te vinden van 
waaruit de wijsgeer zijn vele philosophische beschouwingen ontwikkelde. 
Volgens dit inzicht ordent hij dan deze gedachten tot een volledige levens- 
beschouwing, waarin omzeggens elk philosophisch en menselijk probleem 
wordt gesteld. De auteur verkiest de vele citaten niet weer te geven. Het is 
niet enkel gerechtvaardigd ; het lijkt noodzakelijk. Hij stelt in feite een hele 
nieuwe tekst op, een nieuw boek. Doch zorgvuldig en nauwkeurig geeft hij 
op iedere bladzijde de referenties aan der verschillende fragmenten welke 
ieder hoofdstuk van zijn werk inspireren. 

In de Lettre-Préface van het boek kunnen we lezen hoe Gabriel Marcel 
zelf het opzet van de schrijver aanvaardt en het resultaat van zijn werk 
waardeert : « Comment ne vous dirais-je pas ici mon infinie gratitude pour 
ce travail auquel depuis sept ans vous vous êtes consacré avec une ténacité 
et une pénétration auxquelles je ne pourrai jamais assez rendre hommage… 
c'est pour moi un soulagement de penser que ce livre existe, Il réalise en 
fin de compte sur une échelle beaucoup plus vaste ce que j'ai voulu donner 
moi-même dans les Gifford Lectures. Je crois bien que vous avez utilisé tous 
les matériaux que j'ai pu mettre à votre disposition, en particulier les 
manuscrits antérieurs au premier « Journal Métaphysique» et dont je 
n’avais moi-même gardé qu’un souvenir assez indistinct. Vous êtes à la fois 
extrêmement clair et accessible et parfaitement fidèle. Je ne puis que répéter 
ce que, si souvent déjà je vous ai dit. En rédigeant le livre que j'aurais 
voulu écrire, vous aurez fait ce qu'au fond j'aurais du faire moi-même et 
vous m’avez rendu personnellement un très grand service » (6). 

Na deze Lettre-Préface (blz. 3-14), waarin Gabriel Marcel handelt over 
de wijsgerige activiteit, geeft de schrijver een belangrijke biographische 
en psychologische inleiding op de persoon en het ceuvre van Gabriel Marcel 


(5) 1bidem, II, blz. 378, 
(6) 1bidem, I, blz. 9. 
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en zet het doel en de methode van zijn werk uiteen (blz. 17-48). 

Op die inleiding volgt de eigenlijke grondige en volledige uiteenzetting 
van Gabriel Marcels philosophie. P. Troisfontaines behandelt ze in een 
volgorde van onderwerpen en thema’s die hij zelf voorstelt en verantwoordt. 
We stippen enkele van deze hoofdstukken aan : Technique et Technocratie — 
Philosophie et Sciences — Spectacle ou Participation — Etre Incarné — 
Méthode Philosophique — Le Temps et l'Eternité — Le Témoignage 
— Grâce et Liberté — La Vocation Personnelle — La Fidélité créatrice — 
Le Salut — Le Mystère Familial — L’Espérance — Invocation et Ren- 
contre du Dieu vivant — La Prière — La Vie Chrétienne. 

Tenslotte geeft hij de uiterst belangrijke bibliographie van de hele 
literaire productie van Gabriel Marcel tot op één Januari van het jaar 1953 
(blz. 381-422). Dit volledig bibliographisch overzicht deelt hij in over de 
volgende vakken : 

I. Volumes : A/ Théâtre B/ Philosophie. 
II. Volumes en collaboration. 
MI. Préfaces. 
IV. Articles. 
V. Manuscrits et Inédits. 

Niet zo zeer om het belang van dit boek te onderlijnen, maar om aan 
te tonen welk persoonlijk nut men uit dit uitstekend werk kan halen, 
bespreken we nu eerst in het kort de methode van Gabriel Marcel’s philo- 
sophische reflexie. Dan volgen we van dichtbij de uiteenzetting van 
P. Troisfontaines over een der leerstellingen van Gabriel Marcel, in het 
hoofdstuk over « Techniek en Technocratie ». 


kad 
* kad 


IL. De wijsgerige methode van Gabriel Marcel 


Het komt mij voor, schrijft Gabriel Marcel, dat ik slechts geleidelijk 
aan als voorwerp van reflexie heb opgenomen, wat ik eerst heb moeten 
ervaren en dan nog wel volgens het aarzelend zoeken van de speleoloog, 
die tastend vooruitschrijdt en slechts achteraf de weg erkent, die hij heeft 
doorlopen en eerst dan geographisch kan situeren (°). Met die woorden 
drukt Gabriel Marcel de grondoriëntatie van zijn denken uit en de dialectiek 
van zijn wijsgerige reflexie. Men kan er drie momenten in onderscheiden. 

1. Het initiaal gegeven van zijn wijsbegeerte ligt in zijn persoonlijke 
ervaring. Dan volgen zijn bedenkingen met hun metaphysische implica- 


(7) Ibidem, I, blz. 42. 
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ties (®) en soms onverwachte corollaria. Die ontwikkelingen worden wellicht 
fragmentarisch en op het eerste gezicht zelfs occasioneel geopenbaard maar 
ze zijn impliciet gegeven en organisch verbonden. 

Als derde etappe is er de aanvulling en de systematisatie van alles wat 
het denken op zijn weg niet heeft ontmoet en logisch had moeten aantreffen. 
Dit derde moment heeft Gabriel Marcel, zoals we reeds zegden, zelf niet 
uitgewerkt. Het is in feite hetgene P. Troisfontaines in de plaats van Gabriel 
Marcel heeft ondernomen. En hij zelf beschrijft zijn inspanning als de 
poging van iemand die in volle sympathie met het denken van de wijsgeer 
de nodige afstand gaat nemen, dewelke de schepper zelf tegenover zijn werk 
niet kan nemen, om het te overschouwen en aldus de weg uit te tekenen 


die hij heeft getrokken (°). 


2. Om de wijsbegeerte van Gabriel Marcel te volgen moet men vooral 
aandacht schenken aan de belangrijke verhouding van het eerste en het 
tweede moment van zijn dialectiek. 

De titel van het boek : « De ['Existence à l'Etre » geeft ons de leidraad 
van deze dialectiek. 

De term « existentie » betekent : de deelname aan de werkelijkheid en 
aan het bestaan, die plaats grijpt vóór het bewustzijnsmoment. Bij voor- 
beeld : de inschakeling van het kind in zijn familie, vooraleer het bewust 
is geworden van alle relaties welke deze situatie medebrengt, wordt door 
Gabriel Marcel beschouwd als het existentiemoment. 

Welnu de wijsbegeerte van Gabriel Marcel situeert zich juist in de 
bewustwording van de existentie. De eindterm van deze uiterst belangrijke 
dialectische beweging noemt hij dan « Etre», Het volle « Zijn» wil hij 
enkel toeschrijven aan deze zijnsdeelname waarin een subject deze realiteit 
daadwerkelijk begrijpt en aanvaardt. « Au fond, je ne suis que dans la 
mesure où il y a des choses, disons des êtres qui comptent pour moi» (*). 

In deze act zal het subject zich affirmeren en als persoon constitueren. 
Om waarlijk persoon te worden moeten alle « opgelegde » relaties worden 
aanvaard. 

Deze uiterst belangrijke distinctie tussen «existentie» en «zijn » 
vindt men terug in hetgene wordt aangeduid als de overgang van de « com- 


(8) Existentialisme chrétien, blz. 5: «Au lieu de partir d'un Cogito, c'est-à-dire 
d'une pensée qui parce quelle se pose comme telle vis à vis de l'objet, ne 
parviendra jamais à le rejoindre, elle (la philosophie) part d'un «je». qui 
précisément parce qu’il n'est pas un moi dont lopacité s’interposerait entre lui 
et l'autre, communique avec «ces profondeurs de l'être en quoi et par quoi nous 
sommes >. 

(9) R. TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 43. 

(10) G. MARCEL, Journal Métaphysique, Librairie Gallimard, Parijs, 1935, blz. 224, 
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munauté existentielle » naar de « communion ontologique ». Het denken van 
Gabriel Marcel slaat steeds deze denkrichting in. Hij beklemtoont aldus op 
zeer pertinente en soms aangrijpende wijze een waarheid die men, in minder 
wijsgerige termen, als volgt zou kunnen uitdrukken, en die soms in meer 
abstracte bespiegelingen uit het oog wordt verloren : de mens leeft eerst 
authentiek en vruchtbaar als hij de situatie, waarin hij beweegt, werkelijk 
aanvaardt. De verschillende betrekkingen tot het beroep, het werk, de tijd, 
het milieu, de familie, de godsdienstige gemeenschap moeten worden 
geëerbiedigd, begrepen en aanvaard. «L’être nous est immédiatement 
donné, mais nous ne lui sommes pas immédiatement présents » (*). 

Men kan aldus licht begrijpen hoe nuttig en vruchtbaar dergelijke 
methode is. In haar ontwikkeling en analyse immers worden bijna alle 
concrete problemen aangeraakt welke het menselijke leven opwerpt en dan 
nog wel met het levensechte accent waarmee ze nu worden gesteld. 

Om echter een duidelijk en concreet inzicht te bekomen in de werk- 
wijze en de resultaten van Gabriel Marcel's wijsbegeerte volgen we zijn 
redenering over de waarde van de techniek en haar diepe inwerking op de 
gedraging en in het denken van het menselijk individu. Het is de meest 
geschikte wijze om niet alleen de existentialistische philosophie van Gabriel 
Marcel beter te verstaan doch meteen om de grote verdienste te erkennen 
die het werk van P. Troisfontaines in dit begrijpen toekomt. 


IH. Techniek en Technocratie (*) 


In de moderne samenleving trekken twee feiten de aandacht (*°). Ener- 
zijds is de twintigste eeuw getekend door een snelle, succesvolle opgang en 
verspreiding van de techniek. Anderzijds stipt men in de spirituele, morele 
en menselijke orde grote tekortkomingen aan. Volgens sommigen zouden deze 
laatste niet de zwakheden zijn die in verschillende perioden van de mense- 
lijke beschaving voorkomen, maar de duidelijke symptomen van een verval- 
periode. Enkelen aarzelen zelfs niet een noodzakelijk causaliteitsverband te 
leggen tussen deze twee feiten. P. Troisfontaines systematiseert nu wat ver- 
spreid ligt over het hele (**) werk van Gabriel Marcel en toont aan hoe 


(11) R. TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 14. 

(12) Ibidem, I, blz. 51-75. 

(13) G. GUSDORF, Traité de Lexistence Morale, Librairie Armand Colin, Parijs, 
blz. 7-44, 

(14) R. Troisfontaines heeft het hele ceuvre van Gabriel Marcel, zijn wijsgerige en 
zijn literaire werken, op een nauwkeurige en exhaustieve wijze aangewend. Deze 
ene voetnota (o. c. I, p. 75) van de 17 voetnoten in het hoofdstuk over de techniek 
tot bewijs : Homo Viator, 355-356 ; Les Hommes contre l'humain, 58, etc. ; Une 
Morale de la Vocation eréatrice (inédit sur Berdiaeff en 1935) ; Influence de 
Pascal sur la Philosophie frangaise (inédit, 1946) ; Les Techniques d’avilissement 
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Gabriel Marcel over deze feiten nadenkt, welke verhoudingen en gevolg: 
trekkingen hij erin meent te ontdekken. 


A. De positieve waarde van de techniek. 


In een eerste stelling moet worden vastgelegd hoe Gabriel Marcel de 
positieve waarde van de techniek erkent. Hij weigert beslist het simplistisch 
anathema over te nemen van degenen, waarop zo juist een allusie werd 
gemaakt, en die de techniek bestempelen als een uitdrukking van het kwaad. 
Die stelling mag niet uit het oog verloren, wanneer Gabriel Marcel zeer 
dikwijls het feitelijk kwaad aantoont en de ontbindende werking stigma- 
tiseert van. wat hij, in een verder te bepalen zin, zal noemen de techno- 
cratische mentaliteit van de hedendaagse mens. Anders vormt men licht een 
te algemeen en onjuist oordeel over zijn beschouwingen. 

Hoe zou de techniek in haar wezenheid slecht kunnen zijn ? Het is 
een middel dat Gabriel Marcel bepaalt als een gespecialiseerd en rationeel 
uitgebouwde « savoir-faire » waardoor de mens de hem omringende wereld 
steeds verder beheerst en grondiger en kunstiger bewerkt. Het object van 
deze bewerking is de inerte materie maar ook het psychisch of het geschied- 
kundig materiaal waarvoor even zoveel technieken bestaan, die alle beant- 
woorden aan zijn definitie. Moreel gezien kan dit middel dus niet slecht 
zijn. En als het ontologisch toch moet bepaald dan zal het technisch middel 
eerder als een « bonum » worden beschouwd. Het zou te goedkoop zijn de 
huidige moeilijkheden zonder meer op te lossen door het sluiten van fabriek, 
koolmijn of laboratorium. Dit zou wellicht een nog groter teleurgang 
betekenen, waarvan de gevolgen zelfs niet kunnen voorzien worden. Daarom 
ontleedt Gabriel Marcel het positieve aandeel: van de technische activiteit 


voor de materiële ontwikkeling en de menswaardige onplooiïng van het 


individu, 

De mens, die zijn techniek beheerst, smaakt een echte en edele vreugde 
in de uitoefening van zijn werk. Deze vreugde is niet het genot om het 
practisch voordeel dat zijn werk hem oplevert. Ze onstaat uit het bewustzijn 
van een persoonlijk verworven macht over een ondergeschikte realiteit, die 
hij kon en moest beheersen, na lange en soms heftige weerstand (15). 


dans La France catholique, 15-IV-1949 ; Préface de La vingt-cinquième Heure, 
par V. C. Georghies ; Recherches et Débats, 1950 n° 7, p. 46; L’Intégrité de 
YAme et le Péril technocratique, dans Productivité, IV-1952 ; Préface à Le Monde 
du Silence, par Max Picard (trad. anglaise). 

(15) Dit spiritueel voordeel van de arbeid onder al zijn vormen fundeert eveneens op 
een grondige wijze het recht van ieder mens op arbeid. De mens bereikt, eerst 
door zijn arbeid, niet enkel zijn stoffelijke maar ook zijn menselijke volmaakt- 
heid. Gabriel Marcel vestigt aldus de aandacht van degenen die het probleem 
der werkverschaffing moeten oplossen op de menselijke zijde van dit vraagstuk. 
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Techniek eist nauwgezetheid, stiptheid. Slordigheid en onnauwkeurig- 
heid worden soms op wrede wijze gestraft. Het is de harde les der dingen. 
In de technische activiteit kan de mens deze kwaliteiten van eerlijkheid en 
preciesheid beoefenen, die ook in zijn verhoudingen tot de mensen, van 
groot belang zijn. 

Er is ten derde de kracht en het dynamisme van de mens die opgeslorpt 
door zijn werk en zijn zoeken, uit zich zelf treedt en ontwikkelt. 

Vanzelfsprekend kunnen nog de ontelbare materiële voordelen van een 
technische uitrusting en inspanning worden opgesomd. Ze hebben slechts een 
zijdelings belang in zijn reflexie. Gabriel Marcel misprijst ze niet. Hij 
vreest zelfs, zoals we hoger vermeldden, de onoverzichtelijke teruggang bij 
een verlies van de materiële aanwinsten ener beschaving. Maar deze voor- 
delen zijn uit zich zelf duidelijk, alhoewel men ze soms vergeet. Hij 
bespreekt evenmin de verschillende vormen van techniek (*). 

Zijn aandacht gaat een heel andere richting uit: naar de volgende 
twee vragen : welke mentaliteit ontstaat er, geleidelijk en onbewust, in een 
beschaving, hoofdzakelijk beheerst en bekommerd om technische vooruit- 
gang ? En welke reacties mag men vrezen van een mensheid die het slacht- 
offer is geworden van de techniek ? 


B. Kritiek op de Technocratie. 


De auteur vindt het normaal dat de technicus zich niet ophoudt bij 
dergelijke algemeenheden en wijsgerige beschouwingen. Het ware echter 
verderfelijk moest niemand meer erom bekommerd zijn. Aldus rechtvaardigt 
hij de aanvullende rol welke de wijsgeer hier kan spelen. 

Het scherpe en meedogenloos proces waaraan hij de technocratie (*) 
onderwerpt, kan in volgende stelling geformuleerd : Het « Ding » betekent 
inertie ; en het is schoon wanneer de mens deze overwint. Het criminele 
kenmerk van een technocratische beschaving ligt hierin dat men op de 
mens de procédé’s toepast waarmede men de materie overwon. En hij 
nuanceert zijn gedacht. Men zal niet onmiddellijk dit uiterste bereiken. 
Maar de conversie van middel tot doel is niet zo denkbeeldig. Men wil de 
mens en de mensheid gaan beheersen met de machtige en verfijnde middelen 
met dewelke men zo succesvol de dingen aan zich onderwierp. 


De mentaliteit en de atmosfeer van een beschaving waarin de techniek 


(16) Zelfs de verhevenste menselijke activiteiten onderstellen een techniek. 

(17) « Technocratie» en « Mentalité Technocratique» betekenen in de terminologie 
van Gabriel Marcel overheersing van de techniek. Technocratie heeft steeds een 
pejoratieve betekenis in tegenstelling met de term « techniek », 
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op een niet wetmatige wijze overheerst, vervormt en misvormt de ver- 
houding van de mens tot de wereld, tot het leven, tot de gemeenschap, tot 
zich zelf, tot God. Om dit te bewijzen analyseert hij verschillende trekken 
van het hedendaags beschavingsbeeld. 


1. Snelheid en vervlakking. 


Het technisch instrument wordt, ten minste voor de uitvinder, tijdelijk 
het doel van zijn werk en blijft niet langer een middel. Opgeslorpt door de 
inspanning wordt hij afgebracht van het reële doel waaraan hij zijn 
instrument wil onderwerpen. Dit is normaal, zelfs noodzakelijk, en in de 
meeste gevallen zonder reëel belang. Doch in andere gevallen, en vooral als 
het niet gaat om de uitvinding maar om de aanwending van het instrument, 
is een dergelijke wending van de belangstelling moeilijk te rechtvaardigen. 
De schrijver neemt het voorbeeld van de snelheid. Uiteraard is de snelheid 
een hoedanigheid van de handeling die aan de techniek rijke mogelijkheden 
biedt, Stilaan wordt de snelheid echter het doel, om haar zelf gezocht. En 
dit doel kan in zijn overwoekering een geestdrift verwekken waardoor 
diepere waarden worden voorbijgezien. De ongehoorde en gestadige om: 
vorming der materiële bestaansvoorwaarden dringt de mens een heel nieuw 
rhythme op. Dit rhythme past hem niet noodzakelijk en werd hem opgelegd 
zonder de mogelijkheid van innerlijke adaptatie waardoor psychische, 
geestelijke en organische stoornissen kunnen ontstaan. Is dit versnelde 
rhythme gelukkig ? In bepaalde gevallen, ontegensprekelijk. Doch kan dit 
nog gezegd wanneer deze snelheid het levensrhythme tot gejaagdheid op- 
drijft en stilaan tot vervlakking dwingt ? De modern uitgeruste mens kan 
meer «dingen doen». Hij verkiest de snelle voortdurende verplaatsing 
boven de aanhoudende bezinning en de sensationele nieuwigheid boven de 
stille aandacht voor ideeën en houdingen, die sedert eeuwen elke echte, 
spirituele en culturele realiteit hebben geconditioneerd. « A quoi bon aller 
vite, si l'on s’interdit par là de pénétrer profondément dans les réalités qu'on 
effleure ? Un pays chargé d’âme, semble, lorsqu'on le traverse à toute 
vitesse, se vider de ce mystère qu'on retrouve au contraire, lorsqu’on prend 
la peine de le parcourir à pied. N'en va-t-il pas de même pour la réalité 
humaine dans son ensemble ? En nous instillant le culte et le besoin de la 
vitesse, la « mentalité technocratique » ne nous prive-t-elle pas de bien des _ 
richesses ? (*). 

Heel anders was de geestesgesteldheid van de pelgrim voor wie de 


(18) R. TROISFONTAINES, a, w., I, blz, 54, 


er; 
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trage en moeizame verplaatsing gepaard ging met een diepe verering en een 
ernstige voorbereiding op wat hij schroomvol benaderde. 


2. Utilitarisme. 


Dit is een tweede kenmerk van de technocratische mentaliteit. Het 
eigene doel van de techniek is het bereiken van een maximale opbrengst. 
Stilaan wordt het enig geldend criterium : de dienstbaarheid. De eerbied 
voor wat anderen op een eigene wijze beschouwen, maakt plaats voor deze 
utilitaristische kijk. De affectieve banden van de mens tot de gemeenschap 
en tot de omgeving worden verbroken. De religieuze en de aesthetische zin 
zijn bedreigd. 


3. Zelfgenoegzaamheid. 


Deze derde wezenstrek lijkt nog de gevaarlijkste. Enig bewijs en 
sprekend teken van waarheid en kracht, bij een individu of bij een groep, 
is het technisch slagen. Men kijkt op naar het technische waagstuk en de 
bewondering voor de spontane loop der dingen gaat te loor. Deze bewon- 
dering voor de technische overmacht wordt nog aangevuurd door een zekere 
wrok tegenover een wereld, die de mens zo lang onderdrukte. Gabriel Marcel 
nuanceert zijn gedacht. Hij aanvaardt uitdrukkelijk, zoals we hoger zegden, 
de positieve waarde van de technische vooruitgang. Technische vooruitgang 
veronderstelt immers een kapitaal van aandacht, volharding en genie, en 
verwekt bij de mens een gevoel van macht en trots. Deze gevoelens ver- 
gezellen niet enkel de technische maar elke scheppende activiteit. Ze zijn 
gewettigd op voorwaarde dat ze niet ontaarden tot een verafgoding en een 
cultus waarvan de techniek het voorwerp is. 

Dit gevaar is minder aanzienlijk bij de uitvinder dan bij de verbruiker. 
Deze laatste geniet van de uitvinding zonder de minste deelname in het op 
punt zetten van de techniek. In de meeste gevallen heeft deze houding slechts 
onbeduidende gevolgen, tot op het moment, dat het mechanisch aanwenden 
dezer materiële middelen gepaard gaat met een verslapping van het morele 
en intellectuele leven. Dan verliest de mens noodzakelijk het bewustzijn van 
zijn diepere intimiteit en van de realiteit waardoor hij leeft, ten voordele 
van een belangstelling voor de dingen en de mecanismen waarin hij beweegt. 
Hier ligt het echte probleem voor Gabriel Marcel. Het is dwaas de technische 
vooruitgang te stuiten, doch iedere stoffelijke overwinning moet gepaard 
gaan met een innerlijke verovering. 


4, Verval en ontaarding. 


Zelfbeheersing en bewerking van eigen persoon en karakter zijn 
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bedreigd bij een persoon die ieder ogenblik naar technische middelen kan 
grijpen. Daaraan is een ernstiger gevolg verbonden. Het kan bij de mens 
de illusie verwekken dat hij zonder persoonlijke inspanning de grond- 
conditie van zijn wezen en de grenzen van zijn natuur kan ontstijgen. Zelf- 
overwinning lijkt voorbijgestreefd in een wereld waar het gaat om de heer- 
schappij over de dingen. In dergelijke mentaliteit ontstaan van zelf ver- 
waandheid, hybris, overmoed. En paradoxaal is het niet, wanneer men moet 
vaststellen, dat, hoe minder de mens zich zelf beheerst, hoe meer hij aan de 
techniek is overgeleverd. Ongemerkt gaat hij zich zelf beschouwen als 
mechanisch verbonden met de objecten en hij past niet enkel op zich zelf 
maar ook op de anderen toe wat hem de macht bezorgde in de wereld var 
de objecten. 


Dan vernietigt hij sommige fundamentele houdingen en gevoelens van 
zijn menselijk wezen, als eerbied, bescheidenheid, geduld, bewondering en 
gebed. En de gevoelens van begeerlijkheid : « Convoitise et crainte » tegen- 
over het ding, bepalen eveneens zijn houding tegenover de mens en 
ontheiligen het mysterie van de persoon «qui est à la fois présence et 
espérance » (*). 


5. Ontwrichting en ontreddering. 


De techniek verhindert niet enkel de innerlijkheid. Ze ontrukt de mens 
eveneens aan het milieu waarmee hij affectief verbonden is. De hedendaagse 
arbeidersvoorwaarden verwekken een modern nomadisme. Velen, vooral de 
niet-gespecialiseerden, worden uit hun midden gelicht, Ze kunnen nergens 
meer aarden, en vinden geen natuurlijk milieu waarin de sympathie van 
geliefde wezens en gekende voorwerpen vreugde en verpozing verschaffen. 
Uit hun vroeger midden brengen ze enkel een gevoelen van wrok mede 
tegenover bestaansvoorwaarden die meer en meer aards en steeds minder 
menselijk worden. P. Troisfontaines volgt dan de ontleding van het auto- 
matische grootstadsleven dat zelfs de « praespirituele » houding bedreigt. 
« Entre appareil et son possesseur ne s'établit pas du tout la relation 
vivante et en quelque sorte pré-spirituelle qui existe entre un paysan et sa 
terre. La joie véritable qu’il trouve en son métier jaillit de ce qu'il entre- 
tient avec la nature une relation du type de celles qui lient entre eux des 
êtres susceptibles de se respecter et se ménager (°°). 

Onder de druk van dergelijk klimaat wendt de hedendaagse mens zijn 


(19) Deze beide begrippen spelen een uiterst belangrijke rol in de philosophie van 
Gabriel Marcel en worden verraden door een directe vertaling. 


(20) R. TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 59. 
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gerationaliseerde en gespecialiseerde middelen aan op uitgebreide gebieden, 
en dan nog wel de diepste en heiligste, waar ze niet toepasselijk zijn. « Ceci 
est tellement vrai que, dans ce climat, amour est de moins en moins aimé 
et que là où il est encore « goûté », c'est sous des espèces sensuelles qui le 
rendent à peu près méconnaissable.…. Si la vie n'est pas un don à trans- 
mettre, elle n'apparaît plus que comme une force à domestiquer. Sur le plan 
scientifique, on verra certaine biologie s'octroyer des droits analogues à 
ceux des sciences physico-chimiques… et se rendre coupable des intrusions 
funestes qui se généralisent de nos jours. Sans doute est-il difficile de tracer 
dans ce domaine une ligne de démarcation précise entre ce qui est licite 
et ce qui ne lest pas: il y a des cas d'espèce sur lesquels on ne peut se 
prononcer en connaissance de cause qu’après l'examen le plus minutieux 
de chaque situation et des principes qui s'y trouvent enveloppés. Mais toute 
démarcation s’efface et homme ouvre une brèche irréparable au mon- 
strueux à partir du moment où fléchit en lui cette piété en face de la vie 
qui peut seule orienter ses initiatives dans un ordre où le meurtre apparaît 
si indiscernable.. qu’il n'est même plus appréhendé comme tel par celui 
qui le consomme (°*). 

En is het tenslotte louter toeval wanneer de hedendaagse techniek haar 
hoogtepunt bereikt in de meest schrikwekkende vernielingsmiddelen ? Dit 
resultaat bevestigt de opmerkingen dat de mens de speelbal wordt van 
aardse krachten wanneer hij zijn zelfbeheersing verliest. Gelukkig spreekt 
dit bewustzijn nog in de ontzetting en de vrees van de moderne mens voor 
een oorlog. Hij weet dat een quasi totale uitroeiïng van het menselijk leven 
niet enkel meer in de mogelijkheid ligt van een botsing tussen verre hemel- 
lichamen doch in de handen berust van mensen die hun technische middelen 
niet noodzakelijk meer beheersen. 


6. Etatisatie en ideologische dictatuur. 


Deze angst beklemt de moderne mens nog meer, wanneer hij vaststelt 
hoe de steeds vorderende techniek etatisatie en dictatuur in de hand werkt. 
Enkel de staat beschikt over de nodige middelen om laboratoria en op- 
zoekingscentra uit te rusten. En nogmaals merkt Gabriel Marcel op, hoe 
dit op zich zelf niet slecht, en zelfs niet te vermijden is. Het wordt echter 
uiterst gevaarlijk wanneer de verschillende staten overgeleverd zijn aan 
tegengestelde imperialismen. Dit imperialisme is onafwendbaar in een 
samenleving waarvan het ideaal ligt in een dwingende macht over de dingen 


(21) R., TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 60-61. 
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en over de mens, nog enkel beschouwd als een der menigvuldige en soms 
hinderende levensvormen. Dergelijke wereld wordt noodzakelijk een voor- 
werp van begeerlijkheid voor een mensheid, die de wereld niet meer onder: 
schikt aan een hoger spiritueel doel. 

Dit angstwekkend perspectief lijkt gelukkig nog ver af, en P. Trois: 
fontaines komt terug op het vertrekpunt van Gabriel Marcel’s redenering. 
Men mag zeker geen grenzen stellen aan het wetenschappelijk zoeken. Doch 
het drama ontstaat wanneer men geen grenzen meer duldt voor de weten- 
schappelijke experienties en toepassingen. 

Vooraleer deze treurige realiteit te bespreken ontwikkelt hij nog eerst 
het verband tussen etatisatie en ideologische dictatuur. 

Om de materiële macht te veroveren dringt een kleine groep fanatici 
aan de geestelijke faculteiten van de mens, die weerstand kunnen bieden, 
bepaalde waarheden, slogans en pseudo-mystieke leerstelsels op. Ze stellen 
ze voor als absoluut en transcendent. Uiteindelijk ontnemen ze de menselijke 
vrijheid in naam van wat ze noemen, de dwingende zin van de geschiedenis. 
Eigenlijk is het een laïcisatie en een profanatie van princiepen waarop alleen 
het godsdienstige steunt. Deze moderne ideologen misbruiken de attributen 
van absoluutheid en transcendentie, eigen aan het Ongeschapene. De heden:- 
daagse mens heeft jammerlijk ervaren dat slechts de ware transcendentie 
de menselijke vrijheid vestigt en eerbiedigt. Want de moderne dictatuur 
beschikt over een onfeilbare techniek om haar waarheden op te dringen. 
Deze, niet noodzakelijke, doch feitelijke samenloop van geestelijke ver- 
zwakking en technische overmacht ontleedt Gabriel Marcel op een over- 
tuigende wijze. 

Hij bespreekt de twee middelen van de moderne samenleving, die zeker 
van alle tijden zijn, doch niet wat hun ontelbare en verfijnde toepassingen 
aangaat en vooral niet wat hun principiële verantwoording betreft. 


7. De Propaganda en de Techniek der ontwaarding. « Techniques 
d'avilissement » (°°). 


De auteur ontleedt het moderne propaganda verschijnsel. Hij beschrijft. 
het door een bepaling, waaruit het onderscheid met de propaganda, in een, 
vroegere betekenis van dit woord, duidelijk wordt. Van oudsher bestaat er 
immers een geheel van overredingsmiddelen om leden te werven voor een 
bepaald doel of een bepaalde onderneming. Ook in deze zin is propaganda. 
een gevaarlijke realiteit, welke uiteraard gelegenheid biedt tot onwaarheid, 


(22) La Propagande comme Technique d'Avilissement, in : Nouvelles Paroles fran- 
caïses. 
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machtsmisbruik en corruptie, zelfs voor goede doeleinden. De moderne 
propaganda steunt echter op het volgende, meer absoluut, princiep : de 
opinie van ieder mens kan beïnvloed op voorwaarde dat men de nodige 
middelen zoekt en aanwendt om zijn reactievermogen te breken. 


De sterk doorgedreven uniformisering van de massa werkt de propa- 
ganda in de hand. Uitsluitend technisch gevormde geesten, steeds volgens 
Gabriel Marcel, komen gemakkelijker onder de invloed van technisch onfeil- 
bare propagandamiddelen, dan individuen, die dank zij een meer algemene 
en menselijke cultuur, ten minste de gelegenheid kregen hun persoonlijke 
opmerkingsgave en kritische zin te ontwikkelen. 


De moderne propaganda heeft echter een heel nieuwe techniek uit- 
gedacht waarop Gabriel Marcel bij veel gelegenheden de aandacht vestigde 
en die hij met onverbiddelijke scherpte aanklaagde (°°). 


Wanneer een persoon weerstand biedt en de propaganda het moet 
afleggen, niet tegen een verouderd individualisme maar tegen een persoon- 
lijk verantwoorde, vrije keuze, dan wordt hij onderworpen aan wat Gabriel 
Marcel noemt, de techniek der ontwaarding. Het is een geheel van 
procédé’s (2) waardoor in een mens de eerbied vernietigd wordt tegenover 
zijn ideaal, zijn naastbestaanden, en als het moet tegenover zich zelf, zodat 
hij onttakeld wordt tot een twijfelzieke en psychisch ontaarde, die aan zijn 
ideaal en aan zich zelf wanhoopt. Dit is de laatste verovering van de tech: 
nische almacht : een vrije mens vernederen, neerhalen, in zijn greep houden. 
In de technocratische maatschappij is eindelijk ook de vrije mens een der 
vele objecten geworden waarover haar macht zich uitstrekt. Het persoon- 
lijke heeft men hem ontnomen. Hij blijft nochtans onderscheiden van de 
inerte objecten. Men laat hem voldoende bewustzijn, waardoor hij zijn 
degradatie kan waarnemen en zijn onmacht om er uit los te komen. 

De oorlog en de na-oorlog hebben deze techniek verspreid. Gabriel 
Marcel aanvaardt dat de menselijke wreedheid niet een modern verschijnsel 
is. Hij wil aantonen hoe men in een beschaafde samenleving op een 
schaamteloze wijze princiepen inroept om deze verfijnde techniek te recht- 


(23) Woord vooraf in het boek : La vingt-cinquième Heure, blz. 1. 
(24) R. TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 72 : «Que l'on songe aux mesures d'excep- 


tion frappant les citoyens de «seconde zone», à létoile imposée aux Juifs, aux 
brimades policières, à la boue et aux feuillées des camps, à l'homme-chien def 
Buchenwald ; pire encore, à la promiscuité dégradante, à lespionnage réciproque, 
à la suspicion au ressentiment, à la délation savamment organisés, aux mille, 
formes de tortures physiques, psychologiques et morales, à la calomnie concertée 
et aux procès truqués», 
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vaardigen (?°). Loyauteit en intellectuele moed eisen dat dit verschijnsel in 
al zijn expansie en ook in zijn meer subtiele vormen zou worden nagegaan. 

Met deze treurige vaststelling sluit hij zijn meedogenloos proces van 
de technocratie af. 


Welke zijn nu de voornaamste gevolgtrekkingen van Gabriel Marcel’s 
beslissende studie over de overrompelende techniciteit van de hedendaagse 
tijd ? 

De technische vooruitgang werd door een samenloop van omstandig- 
heden, nu eens onbewust dan weer systematisch, in zijn verlagende en 
onterende toepassingen aangewend. «La connexion n'est peut-être pas 
strictement logique, mais elle paraît certaine » (2). 

Men kan moeilijk beweren dat een industriële en technische beschaving 
noodzakelijk tot deze angstwekkende gevolgen leidt. Op dit punt miskent 
men soms de gedachte van Gabriel Marcel. Hij weigert de techniek te ver- 
oordelen, Ook in de technische activiteit wordt het menselijk genie open- 
baar, dat zich binnen bepaalde grenzen losmaakt van de gebondenheid aan 
tijd en ruimte en rationeel de natuurkrachten ordent. 

Hij ontleedt vooral hoe het misbruik van de technische middelen tot 
mechanisatie van het leven leidt en onvermijdelijk de levenscellen aantast. 
Een kracht, die in feite de absolute machtswil is, wordt overgedragen op de 
techniek. En voor die overdracht zoekt de mens de rechtvaardiging in de 
onfeilbare middelen van zijn technische uitrusting. De rationele vervol- 
making van haar procédé’s wettigen de aanspraak der techniek tegenover 
de laatste opwerpingen van de kritische reflexie en de verouderde bezwaren 
van het geweten. Onvermijdelijk zal dit « geïnstrumentaliseerd » denken, 
met geringschatting van het niet-technisch denken, gericht op contemplatie 
en liefdevol begrip, alles aan zich onderwerpen tot het doel zelf, waaraan 
het is ondergeschikt : de mens. Eens van die onderschikking bevrijd wordt 
alles door de techniek bedreigd. Waar schroom en liefde verdwijnen, verdort 
het leven. « La vie contrefaite se retourne contre la vie véritable, c'est à dire 


(25) F. MAURIAC, L'assasiné vivant (over het proces van Kardinaal Mindszenty) 
«Que lui avez-vous fait subir pour qu'il ait changé de figure au point qu’om 
jurerait qu'il a changé d'âme ? Par quelles voies atteignez-vous à faire d'un être, 
un autre être ? Jusqu'à vous, les bourreaux avaient pouvoir sur les corps mais 
non sur âme. « Ne craignez pas ceux qui tuent le corps, disait le Christ, mais 
qui ne peuvent tuer âme». Vous, vous ne tuez pas le corps, du moins pas tout 
de suite, On ne saurait dire non plus que vous tuez l'âme. Vous frappez à la 
jointure de âme et de l'esprit. Il semble que vous ayez dérobé son secret à cet 
insecte qui, ne se nourissant que des proies vivantes, les paralyse en leur laissant 
Yapparence de la vie». 


(26) R, TROISFONTAINES, a. w., 1, blz, 73, 
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contre la création et amour » (°7). 


De laatste gevolgtrekking. Gabriel Marcel stelt één van de grond- 
problemen van de moderne mens en in feite van alle tijden. De mens moet 
de onschatbare voordelen vrijwaren, blijvend verbonden, aan elke technische 
vooruitgang. Hij moet elke vorm van «ontwaarding» bestrijden die er 
noodzakelijk uit voortvloeit, van het ogenblik af dat de menselijke persoon 
in zijn integriteit wordt aangetast. 

Technische vooruitgang moet samen gaan met morele verfijning en 
spirituele verinnerlijking. Om een middel nooit als een absoluut iets te 
beschouwen is er de kracht nodig van de effectieve liefde, die zich uitspreekt 
in de meest eenvoudige realisaties van het dagelijkse leven. 

Men zou kunnen opmerken dat deze scherpe analyse in feite een 
moderne illustratie is van een gekende waarheid : weelde en macht in hun 
brutale of verfijnde vormen zijn gevaarlijk voor de mens. Inderdaad. Maar 
dan komt deze opwerping enkel de analyse van Gabriel Marcel bevestigen 
en er de grote verdienste van onderlijnen : ze herinnert de hedendaagse mens 
aan waarheden waarvan het daverende rhythme van zijn tijd hem afleidt. 

Moge deze weergave van een hoofdstuk uit het werk van P. Trois- 
fontaines de rijke inhoud ervan hebben aangeduid. Over het gebed, de dood, 
het vaderschap, het mysterie van het leven, vindt de lezer er een onuit- 
puttelijk repertorium van verrassend oorspronkelijke en diepe, eeuwige 
waarheden. De ontledingen, uitweidingen, toepassingen, nuancen en aarze- 
lingen van de wijsgeer werden door de auteur op een perfecte wijze 
geëerbiedigd en uiteengezet. 

Dit werk verstrekt meteen een afdoende en schitterend bewijs van het 
nut en het belang van Gabriel Marcels wijsgerige denkrichting. 

Zijn denken is een gevoelig maken voor het mysterie van het menselijk 
bestaan en een voortdurende waarschuwing tegenover het onmenselijke. 
Het is een opvoeren tot persoonlijke bezinning in oprechte ontvankelijk- 
heid. 

Hij die op zulk een scherpe en dreigende wijze de fouten van een 
technische beschaving aanwijst, schrijft over zijn eigen denkactiviteit : 
« sur le plan philosophique, une des marques de mon ceuvre aura consisté 
en ce fait que 'humilité y est conque comme requise pour l'approche de la 
vérité. Les philosophes... ont en général admis que la disposition intime 
du philosophe n’avait pas à entrer en ligne de compte. Mais ceci revient à 
dissocier de facon inadmissible ’homme et le philosophe… Il est tout à fait 


(27) R. TROISFONTAINES, a. w., I, blz. 74. 
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vrai que nous n’avons aucunement à nous demander si un physicien… 
dans sa recherche, est animé par un sentiment d'ambition personnelle, on 
pourrait d'ailleurs remarquer ici que la recherche scientifique, par la 
rigueur qu'elle suppose, est en soi purifiante, mais en même temps elle est 
loin d'engager la totalité de l'être. Le cas du philosophe est entièrement 
différent : on ne peut philosopher authentiquement qu’avec tout soi-même. 
Et c'est pourquoi l'orgueil ne peut qu’égarer le métaphysicien et engendrer 
en lui la prétention de s'égaler à Dieu — que ce soit à la facon des athées, 
et il y a alors substitution, ou à la facon des plus mauvais théologiciens 
qui n'ont même pas conscience de ce que leur entreprise comporte de sacri- 
lège, je parle ici des théologiens qui n'ont jamais soupgonné tout ce qui se 
trouve impliqué dans l'idée de l'ineffabilité de Dieu» (°). 
Groot Seminarie Brugge. 


H. VAN DEN BULCKE. 


INTERNATIONAAL KONGRES: VAN KATHOLIEKE 
MORAALPROFESSOREN 
TE LUXEMBURG HOWALD 


In het retraitenhuis der Paters van het H. Hart te Howald nabij Luxem- 
burg (Gr. Hertogdom) werd van 8 tot 11 Juni Il. een internationaal kongres 
gehouden voor professoren van katholieke moraaltheologie. Deze samen- 
komst was in de grond een uitbreiding van de tweejaarlijkse ontmoetingen 
der Duitssprekende moralisten in ruimere kring, met het doel veelzijdiger 
kontakten aan te knopen met buitenlandse kollega’s. In feite waren onder 
de 52 aanwezigen 29 Duitsers, 8 Nederlanders, 6 Belgen, 3 Zwitsers, 3 Fran- 
sen, 1 Oostenrijker, 1 Luxemburger en l Colombiaan. Alle referaten werden 
gehouden in de taal der meerderheid. De besprekingen gebeurden echter in 
het Duits of in het Frans. De zittingen werden afwisselend door Belgen, 
Duitsers en Nederlanders voorgezeten en geleid. 

Het gehele kongres had als thema : natuur, persoon en situatie. Op 
Dinsdag 8 Juni in de avond werd de bijeenkomst geopend door Prof, Dr 
Egenter (München) en gaf Prof. Dr Ermeke, (Aartsbisschoppelijke akademie 
te Paderborn) een overzicht over de huidige stand der moraaltheologie in 
Duitsland. 


(28) R. TROISFONTAINES, Lettre-Préface, a. w., 1, bla. 13-14. 
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De Woensdag voormiddag leidde Prof. Dr Hofmann (Passau) een onder- 
zoek in over het begrip natuur in de Duitse ethiek. ’s Avonds sprak Prof. Dr 
Schöllgen (Bonn) over de verhouding tussen moraal en historische ontwik- 
keling. 

De Donderdag morgend handelde Prof. Dr Heinen (Fulda) over de 
situatie van psychologisch en sociologisch standpunt. ’s Namiddags sprak de 
Luxemburger Prof. Dr Reding (Grasz) over het koncept situatie in de 
Duitse wijsbegeerte der laatste honderd jaren. 

De voortreffelijkste theologische schotel die op het Kongres werd opge- 
diend was wel de voordracht van Prof. Fuchs, SJ. (Frankfurt) over de 
theologische betekenis der situatie. Deze werd hier behandeld als heils- 
moment waarop God de individuele en konkrete persoon oproept tot ver- 
lossende gemeenschap met Hem. 

Tussen de kongreszittingen in waren verscheidene extra’s georganiseerd : 
een bezoek aan de stad Luxemburg met een receptie op het stadhuis, een 
ontvangst door de Groothertogin en haar gemaal, alsook door de bisschop 
van het Groot Hertogdom, een bezoek met avondmaal aan de kolen en staal. 
gemeenschap, een voordracht over het Schumanplan door een Franse juri- 
dische adviseur van vermelde organisatie en een andere over politiek en 
moraal door de Luxemburgse minister van onderwijs. Na afloop van het 
Kongres was een toeristische rit in autokar doorheen het Groot Hertogdom 
voorzien. 

Op de slotzitting van het Kongres dankten de onderscheiden groepen 
deelnemers elkaar en God om het leerrijk en broederlijk kontakt waarin 
deze dagen waren doorgebracht. Door de Belgische deelnemers werd in 
naam van Prof. Dr A. Janssen uit Leuven de uitnodiging overgemaakt om 
eerstdaags een volgende samenkomst te houden in de stad van onze katho- 
lieke universiteit. Dit voorstel werd door al de kongresleden op prijs gesteld. 
Allen zullen zonder twijfel van de afgelopen bijeenkomst de beste indruk 
meedragen : men kreeg er de gelegenheid de bekommernissen en werk- 
wijzen te leren kennen met dewelke iedereen aan de moraaltheologie arbeidt ; 
— en wat op een kongres het interessentste is —, men maakte kennis met de 
mensen van dewelke men de boeken en artikels leest. 


LV.P. 


Acta et Doeumenta 


EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


IL. ES. Congregatione S. Officii 


1e Proscriptiones librorum : 


raid 


Per decreta S. Officii, a S. Pontifice approbata, sequentes libri dam- 


nantur et in Indicem librorum inseruntur : 

— die 14 decembris 1953 : CAMILLE MULLER, L’Encyclique « Humani 
Generis» et les problèmes scientifiques, Louvain, E. Nauwelaerts, 
1951 (@) ; 

— die 14 ianuarii 1954: JACQUELINE MARTIN, Plénitude. Témoïignage 
d'une femme sur Vamour, Editions familiales de France, 1951 (2) ; 

— die 16 ianuarii 1954 : BERNHARD SCHEICHELBAUER. Die Iohannis - 
Freimaurerei, Versuch einer Einführung, Wien, Verlag O. Kerry, 1953 (5). 


20 Monitum (*®: 


In aliguibus locis divulgatum est opusculum quoddam, cui titulus 
«SECRETUM FELICITATIS - Quindecim orationes a Domino S. Birgittae 
in ecclesia S, Pauli, Romae, revelatae », Niceae ad Varum (et alibi), variis 
linguis editum. 

Cum vero in eodem libello asseratur S. Birgittae quasdam promis- 
siones a Deo fuisse factas, de quarum origine supernaturali nullo modo 
constat, caveant Ordinarii locorum ne liceùtiam concedant edendi vel 
denuo imprimendi opuscula vel scripta quae praedictas promissiones 
continent. 


Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 28 Ianuarii 1954. 
3° Submissionis notificatio (5): 


Camillus Muller laudabiliter se subiecit deereto S. Officii diei 

2 Decembris 1953, quo damnatum et in Indicem librorum prohibitorum 

insertum est opusculum ab eo editum sub titulo L’Eneyclique « Humani 

Generis» et les problèmes scientifiques, Louvain, E. Nauwelaerts, 1951. 
Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 4 Februarii 1954. 

Marius Crovini, Supremae S. Congr. S. Officii Notarius. 


(1) AAS, XXXXVI, 1954, p. 25. 
(2) Ibidem, p. 63. 

(3) 1bidem, p. 63-64, 

(4) Ibidem, p. 64. 

(5) Ibidem, p. 64. 
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4° Decretum de missa vespertina in navi (°) : 


Die 31 maii 1953 datum est decretum, iuxta quod Ordinarii locorum, 
ad normam n. VI Constitutionis Apostolicae « Christus Dominus», per- 
mittere valent Missae vespertinae celebrationem in favorem christi- 
fidelium qui navibus addicuntur, maritimo itinere perdurante ; et Ordi- 
narius loci in casu competens ille est, in cuius territorio est portus, in quo 
navis habitualiter consistit. 


5° Responsio circa ietunium eucharisticum (°) : 


Die 13 februarii 1953 data est responsio, iuxta quam : 

1) Confessarius, de quo in nn. 2 et 11 Instructionis de disciplina circa 
ieiunium eucharistieum servanda, potest esse quilibet sacerdos habens 
facultatem audiendi confessionem fidelis qui eundem adit, etiamsi hic 
fidelis de facto eidem non confessus est vel non confitetur; attamen 
confessarius praescriptum consilium dare non potest in scriptis aut per 
telephonum aut mediante tertia persona. 

2) Enumeratio data in n. 10 a) non est restrictiva ; dispensatio 
itaque dari potest aliis etiam mulieribus, praeter praegnantes et matres- 
familias, quae scilicet analogice in domesticis negotiis per longum tempus 
incumbere debent. 

3) Circa n. 13, praeter refectionem principalem, de qua sermo est et 
inter quam solam licitae sunt, congrua moderatione, potiones alcoholicae, 
alia solida sumere licet usque ad tres horas ante initium S. missae vesper- 
tinae vel S. Communionem. 


H. ES. Congregatione Rituum 


1° Variationes in Rubricis Missalis Romani post Constitutionem 
« Christus Dominus» (®) : 


In Capitulo De defectibus in celebratione Missarum occurrentibus, 
titulo IX De defectibus dispositionis corporis seduentes numeri sic 
variantur : 

1. Si quis non est ieiunus post mediam noetem non potest communi- 
care nec celebrare, salvis casibus a iure admissis, iuxta Constitutionem 
Apostolicam « Christus Dominus», diei 6 Ianuarii 1953. 

3. Si reliquiae cibi remanentes in ore transglutiantur, non impediunt 
communionem, eum non transglutiantur per modum cibi, sed per modum 
salivae. 

4, Si plures Missas in una die continuo celebret, in unaquague Missa 
abluat digitos in aliguo vase mundo, et in ultima tantum percipiat purifi- 
cationem. Si plures Missas in una die cum intermissione celebret, potest 
in prioribus Missis duas ablutiones a rubricis praescriptis sumere, sed 
tantum adhibita aqua. 


(6) A.A.S., XXXXV, 1953, p. 426. 

(7) Responsio lingua italiana exarrata est. Invenitur in Comment. pro Relig. et 
Mission, t. 32, 1953, p. 328-329. 

(8) A.A.S., XXXXVI, 1954, p. 69. 
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Si vero Sacerdos, qui bis vel ter Missam celebrare debet, per inadver- 
tentiam vinum quogue in ablutione sumat, non vetatur quominus secun- 
dam et tertiam Missam celebret. 

Die Nativitatis Domini Rubrica post primam Missam sic compleatur : 

«In prima et secunda Missa... ac demum velo. Si vero praedictas 
Missas cum intermissione sit celebraturus, potest in prioribus Missis duas 
ablutiones a rubricis praescriptas sumere, sed tantum adhibita aqua». 

In Commemoratione omnium fidelium defunctorum die 2 Novembris, 
post primam Missam rubrica compleatur ut die Nativitatis Domini. 


2o Variationes in Rituali Romano post Constitutionem « Christus 
Dominus » (°) : 


TITULUS V. 


DE SANCTISSIMO EUCHARISTIAE SACRAMENTO 


CAPUT I. 
Praenotanda de hoc Sanctissimo Sacramento. 


Nn. 3 et 4 erunt sequentes, variata subsequenti numeratione ; 

3. Ideo populum saepius admonebit, qua praeparatione et quanta 
animi religione ac pietate, et humili etiam corporis habitu ad tam divinum 
Sacramentum debet accedere : ut, praemissa sacramentali confessione et 
servato ieiunio eucharistico, omnes utroque genu flexo Sacramentum 
humiliter adorent ac reverenter suscipiant, viri, quantum fieri potest, a 
mulieribus separati, 

4, Ad ieiunium eucharistieum quod attinet : 

a) Aqua naturalis ieiunium eucharistieum non frangit. Christifideles, 
etiamsi non infirmi, qui ob debilitantem laborem, tardiores horas, quibus 
tantum ad sacram Synaxim accedere possint, vel longinguum iter eucha- 
risticam mensam omnino ieiuni adire nequeant, aliguid sumere possunt 
per modum potus, exceptis tamen alcoholicis et servato ieiunio unius 
horae ante sacrae communionis receptionem. Causae quidem gravis incom- 
modi prudenter a confessario perpendendae sunt. 

b) Fideles qui in missis vespertinis sacram communionem recipiunt, 
sive intra dictas Missas, sive proxime ante vel statim post, possunt inter 
refectionem, permissam usque ad tres horas ante communionem, sumere 
congrua moderatione alcoholicas potiones in mensa suetas, exclusis liquo- 
ribus. Quoad potus autem, quos sumere possunt usque ad unam horam 
ante communionem, excluditur omne alcholicorum genus. 


CAPUT IV. 
De Communione infirmorum 


N. 4 «Post quidem… » seguenti substituatur : 


4. Diligenter curandum est, ne sanctissima Eucharistia tribuatur infir- 
mis, a quibus ob phrenesim, sive ob assiduam, tussim aliumve similem 
morbum, aligua indecentia cum iniuria Sacramenti timeri possit. 

Infirmi, etiamsi non decumbant, aliguid sumere possunt per modum 


(9) 1bidem, p. 70-71. 
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potus, exceptis alcoholicis, si, suae infirmitatis causa, usque ad sacrae 
communionis receptionem ieiunium, absque gravi incommodo, nequeant 
servare integrum; possunt etiam aliquid sumere per modum medicinae, 
sive liguidum (exclusis alcoholicis), sive solidum, modo de vera medicina 
agatur, a medico praescripta vel uti tali vulgo recepta. 

Condiciones, quibus dispensatione a lege ieiunii frui possint, nulla 
adiecta ante communionem temporis limitatione, prudenter a confessario 
perpendendae sunt. 


CAPUT V. 
Instructio pro sacerdote facultatem habente bis vel ter Missam eadem 
die celebrandi 


1. Sacerdotes, qui vel tardioribus horis, vel post gravem sacri mini- 
sterii laborem, vel post longum iter celebraturi sunt, aliguid sumere 
possunt per modum potus, exclusis aleoholicis ; a quo tamen se abstineant 
saltem per spatium unius horae, antequam sacris operentur. 

2. Quando sacerdos eadem die bis vel ter est Missam celebraturus, 
potest in prioribus Missis duas ablutiones sumere, quae tamen, in hoc 
casu, non vino sed aqua tantum fieri debent. 

3. Qui vero die Nativitatis Domini vel in Commemoratione omnium 
fidelium defunctorum tres Missas sine intermissione celebrat, in prima 
et secunda Missa ablutiones non sumit, sed divino Sanguine diligentissime 
sumpto, super corporale ponat Calicem et palla tegat, ac iunctis manibus 
in medio Altari dicat : «Quod ore sumpsimus… » ; et subinde, amoto aqua 
vaseulo, digitos lavet dicens: «Corpus tuum… », et abstergat. 

Hisce peractis, Calicem, super corporale adhuc manentem, deducta palla, 
cooperiat ceu moris est, scilicet primum purificatorio linteo, deinde patena 
super quam ponat hostiam conseerandam, non vetatur quominus secundam 
et tertiam Missam celebret. 

Cum autem in secunda Missa... (usque ad finem). 

Die 3 Iunii 1953. 


EK C. Card. MICARA, Ep, Velitern., Pro-Praefectus 
t A. Carinci, Archiep. Seleucien., a Secretis. 


II. E Sacra Paenitentiaria Apostolica 


Decretum de recitatione coronae septem dolorum BM.V. (*°) : 


Ssmus D. N. Pius div. Prov. Pp. XII, in Audientia infra scripto Cardinali 
__Paenitentiario Maiori diei 19 mensis Decembris anni 1953 concessa, preces 
Revmi Prioris Generalis Ordinis Servorum Mariae libenter excipiens ac 
fidelium votis Coronam Septem Dolorum ubique recitantium paterne obse- 
cundans, benigne dilargiri dignatus est Indulgentiam plenariam, a christi- 
fidelibus confessis ac sacra Synax refectis semel in die lucrandam, si coram 
SS. Altaris Sacramento, sive publice exposito sive in Tabernaculo adservato, 
praefatam Septem Dolorum Beatae Mariae Virginis Coronam devote reci- 
taverint. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Paenitentiariae Apostolicae, die 15 Ianu- 
arii 1954, 

N. Card. CANALI, Paenitentiarius Maior. 


(10) 1bidem, p. 73, 


„MNotae TSibliogtaphicae 


*A. BENTZEN, Daniel (O. EISSFELDT, Handbuch zum Alten Testa- 
ment, 1, 10), 2° uitg, Tübingen, J. C. Mohr (P. Siebeck), 1952, 26 X 18 cm., 
87 blz. gen. D.M. 6,10 ; geb. D.M. 8.50 (Bij intekening D.M. 5.50 of 7.90). 


Aage Bentzen en S. Mowineckel zijn de twee grote namen van de Scan- 
dinaafse Oudtestamentische wetenschap. B. is o.m. om zijn inleiding op het 
O.T. (1948) als een vooraanstaand vakman geloofd geworden. In 1937 
haalde hij de krachttoer uit om in 63 blz. al wat enigszins belangrijk was 
om over Daniel te zeggen, samen te persen. De tweede uitgave, die rekening 
houdt met wat de laatste vijftien jaar verscheen, heeft het tot 87 blz. ge- 
bracht. In de inleiding zijn de hfdst. over de plaats van Dan. in de canon 
en het litterair genre van het boek nieuw. S. is tegelijk critisch en traditi- 
oneel ; heeft hij veel interesse voor de mythologie van het Nabije Oosten, 
toch heeft hij ook belangstelling voor de actuele godsdienstige waarde van 
het bijbelboek. De commentaar van Linder (1939) schijnt hij niet te ken- 
nen. Een verzorgde vertaling, een uitgebreide verantwoording van de tekst, 
een gedrongen commentaar, uitvoerige bibliografie. Een bemerking voor de 
uitgever: de verdeling van commentaar en vertaling is te weinig even- 
redig per bladzijde. H.V.d B 


*M. NOTH, Das Buch Josua (O. EISSFELDT, Handbuch zum Alten 
Testament, I, 7), 2° uitg., Tübingen, Mohr, 1953, 26 X 18 em, 151 blz, 
2 kaarten, gen. D.M. 13 ; geb. D.M. 15.50 (bij intek. D.M. 11.70 en 14.20). 


Een andere heruitgave uit dezelfde reeks. Hoewel heromgewerkt, blij- 
ven de stellingen in hoofdzaak dezelfde. Enkel op détailkwesties werden 
wijzigingen of preciseringen aangebracht. Uit de hoek van de historische 
geografie kwam sinds de le uitg. (1937) niet zo veel nieuws (behalve de 
exploratie van Transjordanië door N. Glueck). Wat de literaire kritiek en 
de geschiedenis der traditie betreft, heeft M. Noth sindsdien zelf nog heel 
wat gepubliceerd en meende hij in staat te zijn zijn vroegere posities nog 
sterker te beklemtonen. Samen met Alt heeft hij voor de periode van de 
landname zeer veel waardevol materiaal opgediept, maar toch lijkt hij mij 
te sterk te geloven in de resultaten van de literaire kritiek en àl te gemak- 
kelijk de verhalen zuiver « aetiologisch» te verklaren. Het is al zo moeilijk 
om moderne puzzles te ontwarren, hoe veel moeilijker is het dan niet puzzles 
van millennia terug op te lossen. Wij hebben hierop reeds gewezen bij ge- 
legenheid van vroeger besproken werken van dezelfde auteur, zodat wij er 
thans niet meer hoeven op terug te keren. In geen geval kan iemand die 
zich met de tijd van de landname en de Rechters bezig houdt, deze commen- 
taar en de overige werken van N. over het hoofd zien. H.V.d.B, 
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J. KEULERS -. 0. SMIT, Bijbelse Geschiedenis, Romen en Zonen, 1953, 
31 X 25 cm, 11 aflev. tot blz. 288, 32 fr. per aflev. ; compleet in 20 
maandel. aflev. 


Reeds 11 afleveringen zijn verschenen van de heruitgave van Keuler’s 
Bijbelse Geschiedenis door Mgr Dr J.O. Smit. In de inleiding schrijft Mgr 
Dr B. Alfrink dat wie moeilijk de H. Schrift zelf kan lezen, best een bijbelse 
geschiedenis zou ter hand nemen, en dat zij die toch in staat zijn de Bijbel te 
lezen, nog altijd in een bijbelse geschiedenis een waardevolle gids zullen 
vinden. Meerdere steekproeven laten ons toe te bevestigen dat deze Bijbelse 
Geschiedenis vele kwaliteiten heeft : eenvoudig, goed geschreven, in nauw 
contact met de bijbeltekst, up to date wat de huidige stand van de weten- 
schap betreft, mooi geïllustreerd met platen van F. Lammers. Terloops deze 
bemerking bij blz. 30 : zou het niet wenselijk zijn de heiligmakende genade, 
de bovennatuurlijke deugden, de zeven gaven van de H. Geest (!), het kind- 
schap Gods, de eeuwige zaligheid te reserveren aan de christelijke heils- 
economie en de bovennatuurlijke toestand waarin Adam en Eva door Gods 
genadigheid gebracht zijn, niet al te zeer te preciseren en vooral niet op 
hetzelfde niveau van de kristelijke genade te brengen ? Graag aanbevolen 
voor ruime verspreiding. H.V.d.B. 


DAAN INGHELRAM, Om U treur ik, Jonathan, Desclée de Brouwer, 
(1953), 19,5 X 13 cm, 146 blz, gen. 39'fr. ; geb. 55 fr. 


Exegeten zijn nu precies niet de aangewezen mensen om bijbelse ver- 
halen en romans te beoordelen. Kleine détails, die niet met de historische 
werkelijkheid overeenkomen geven het hen voortdurend op de zenuwen. Al 
was het maar het gebruik van een godsnaam als Jehova, die nooit bestaan 
heeft (verkeerde lezing van Jahweh), de verblijfplaats van Saül te Gilgal 
in plaats van Giba, het normale gebruik van paarden in deze eerste konings- 
tijd ! Maar behalve deze détails die alleen storend op vakmensen werken, 
is het verhaal diep doortrokken van de bijbelse heroëntijd, dat het, mits de 
nodige vrijheden toegestaan aan letterkundigen, goed schetst. H.V.d.B. 


C. TRESMONTANT, Essai sur la pensée hébraïque (Lectio divina, 12), 
Parijs, Ed. du Cerf, 1953, 23 X 14 cm., 171 blz. 

S. is een filosoof die zich aan exegese waagt, of juister, die de Westerse 
wijsbegeerte, vanaf de oude Grieken tot Bergson, vergelijkt bij de bijbelse! 
Deze bezigheid kan a priori interessant lijken, maar gaat in feite uit van een 
valse veronderstelling, namelijk dat de Israëliet of de schrijvers van de 
Bijbel filosofen waren. Niets is hen zo vreemd als filosofie. Men kan natuur- 
lijk de gedachtenwereld van het O. of het N. T. filosofisch aan de tand voe- 
len, — wat o.m. de taak is van de speculatieve theologie, — maar men mag 
toch niet spreken van een Israëlietische filosofie. S. beweert contact geno- 
men te hebben met de tekst. Maar dit contact is toch niet erg fijngevoelig 
geweest. Ik kan moeilijk aan de indruk ontkomen dat die man zijn Bijbel 
heeft gelezen terwijl zijn hoofd vol zat met problemen waar Thomas en Spi- 
noza en vooral Bergson om geworsteld hebben. De Bijbel is naar zijn 
mening interessant om Bergson te begrijpen. Ik ga mij niet aan hetzelfde 
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euvel bezondigen als S. en oordelen over zijn filosofische interpretaties, 
maar exegetisch is dit werk waardeloos. Wanneer hij bv. de heilsgeschiede- 
nis in de Bijbel ziet als een maturation van de schepping, dan heeft S. blijk- 
baar noch de heilsgeschiedenis, noch de bijbelse scheppingsgedachte begre- 
pen (blz. 35). Tenslotte zou ik S. nog willen wijzen op het onderscheid tus- 
sen denkvorm (blz. 12) en wijsgerige opvatting: de Israêliet heeft zijn 
manier van denken, maar daarom nog geen wijsbegeerte. Dit boek lijkt mij 
een zwarte vlek in de mooie serie Lectio divina. H.V.d.B. 


*G. BORNKAMM, Das Ende des Gesetzes (E. WOLF, Beiträge zur evan- 
gelische Theologie, 16), München, Chr. Kaiser Verlag, 1952, 23 X 14 cm, 
210 blz., D.M. 11.80. 

Het tijdschriftennet over de wereld is zo dicht geweven dat het onmo- 
gelijk wordt te weten wat er al over een bepaald onderwerp verschijnt. 
Van lezen is er beslist geen sprake meer. Wanneer het echter gaat over 
publicaties van de Heidelberger Nieuwtestamenticus G. Bornkamm, zou het 
te betreuren vallen, dat deze in een of ander tijdschrift begraven bleven 
liggen. Het is dan ook maar goed geweest dat de Beiträge zur evangelische 
Theologie een aantal vroeger gepubliceerde bijdragen van B. over Pauli- 
nische theologie of aanverwante onderwerpen liet bundelen. De meest be- 
langwekkende zijn de theologisch-exegetische : over de preciese bedoeling 
van Paulus’ argument der scheppingsopenbaring in het geheel der open- 
baringswerkelijkheid (Rom. 1-3), over de werkelijkheid van en de roeping 
tot het nieuw leven door de doop (Rom. 6). over de situatie van de onver- 
loste mens (Rom. 7), over de agapè (1 Cor. 13), over de ecclesiologie en de 
eredienst in 1 Cor. ; verder is er nog een stijlcritische studie over de ana- 
koluthe in Rom. en een meer godsdiensthistorische studie over de ketterij 
waartegen Kol. reageert. S. onderzoekt de kwesties grondig, heeft een uit- 
gebreide kennis van het hellenistisch milieu, waarin hij Paulus terugplaatst 
of waartegen hij hem afgrenst. De meeste bijdragen zijn zeer recent, zodat 
dit volume geen museumstuk is dat uit de kijkkast gehaald werd. 

H.V.d.B. 


C. VOGEL, La discipline pénitentielle en Gaule des origines à la fin du 
VII° siècle, Paris, Letouzey et Ané, 1952, 25 X 16,5 cm., 206 blz. 

Naast het vruchtbare historisch werk van B. Poschmann in Duitsland 
over de evolutie van het boetesacrament in de Latijnse Kerk, komt deze 
doctoraatsthesis van de theologische faculteit van Straatsburg als een zeer 
kostelijke aanvulling over de boetepraxis in Frankrijk vooral van IV® tot 
VIe eeuw. Deze periode werd weinig bestudeerd ; zij is nochtans van belang, 
omdat zij de overgang vormt tussen de poenitentia conanica publica en de 
latere poenitentia privata, ingevoerd in het Westen door de Ierse monnik- 
ken onder leiding van Columbanus. 

Schrijver heeft een magistrale ontleding gedaan van alle bronnen die 
in deze periode voor Frankrijk licht kunnen geven over de bestaande boete- 
praxis : Uitspraken van Concilies en Synoden, brieven van de bisschoppen 
met Rome, de verhalende bronnen en hagiographische geschriften. Alleen 
op punt van verzamelde documenten is dit werk reeds ongemeen rijk. De 
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boetepraxis in Gallie wordt in drie perioden bestudeerd : de Gallo-Romeinse 
(IVe-Ve eeuw), de periode van Cesarius van Arles (503-542) en het verval 
van de oude boetepraxis (Conc. van Orleans in 549 tet Conc. van S. Jean 
de Losne in 675). De poenitentia canonica is gevestigd in Gallie vanaf de IVe 
eeuw naar het model van de boeteordening van Rome. Niettemin is reeds de 
« poenitentia in extremis » in de zielzorg opgenomen en treft men reeds een 
leiding en zorg om de zondaars aan, die buiten de juridische kaders om, de 
zondaars van hun zondigheid wil verlossen. Door het vasthouden aan de 
oude gestrengheid der poenitentia canonica en haar canonische verplichtin- 
gen — zij kan slechts eenmaal opgenomen, brengt verplichtingen mee voor 
heel het leven, verplichtingen die bovendien onverenigbaar zijn met ver- 
schillende levenstaten, en die praktisch op religieus leven neerkomen — 
wordt de poenitentia canonica tijdens het leven verlaten en uitgesteld tot 
op het sterfbed. Zo groeit echter een nieuwe vorm van boete tijdens het 
leven nl. «agere poenitentiam» tegenover «accipere poenitentiam». Dit 
«agere poenitentiam» geschiedde ook onder leiding van een geestelijk 
leider en liet na voldoende boete de toegang tot de Eucharistie open. 
Op het einde van de VIe en VII® eeuw gingen sommige bisschoppen zelfs 
verder en gaven reeds de eucharistie na de belijdenis vóór het effectief be- 
wijs van goede gesteltenis. Deze evolutie toont aan dat de bisschoppen van 
Gallie praktisch tot dezelfde boetepraxis kwamen, als deze die door 
Columbanus en de Ierse monnikken in het W. werdt binnengebracht. 
Alleen hebben deze monnikken deze vorm van boete gecodifieerd, de 
techniek ervan gepropageerd, en de mogelijkheid van herhaalde reconci- 
liatio bijgebracht. 

Deze nauwkeurige ontleding heeft niet alleen historische, maar ook 
theologische waarde ; zij stelt ons in de mogelijkheid de diepere zin van het 
boetesacrament te benaderen. MF. 


L'Eglise. éducatrice des consciences par le sacrement de pénitence. 
Congrès national de Nancy 1952, Paris, Union des ceuvres catholiques de 


France, 31, Rue de Fleurus, 22 X 15,5 cm. 320 blz, 540 fr. fr. 


De verzameling van deze referaten en discussies van het 66° congres 
«des Euvres catholiques de France» is een veelzijdige bezinning op de die- 
pere grondslagen, zowel van het sacrament der biecht zelf als van de men- 

‚selijke houdingen van verantwoordelijkheid en schuldbewustzijn die in het 
ontvangen van dit sacrament tot uiting komen. Het is bovendien een duide- 
lijke wegwijzer die de weldoende invloed van de biecht op de gewetens- 
vorming van alle klassen van mensen in het licht stelt, en dan ook tot een 
vruchtbaar toedienen en ontvangen van dit sacrament aanzet. 

Met zijn meer dan gewoon ontledingsvermogen schetst J. Folliet de 
waardeschatting van het boetesacrament in de moderne wereld, zowel bij 
niet-katholieken, waar de psycho-analyse en andere ersatzen naar voor 
komen, als bij de katholieken, bij dewelke de praxis van de biecht vermin- 
dert tengevolge van verschillende oorzaken, vooral door het teloorgaan van 
het zondebewustzijn. In deze sociologische kontekst komt dan een theolo- 
gisch inzicht over het sacrament door l'Abbé Sauvage, prof. aan het 
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Groot Seminarie van Nancy zeer goed op zijn plaats. Aan te merken valt 
hierbij vooral het meer communautair aspect van het boetesacrament als 
sacrament van verzoening met de Kerk. De menselijke grondlagen van het 
boetesacrament, vooral het probleem van verantwoordelijkheid en 
zondebewustzijn worden behandeld door P. Beirnaerts SJ. Vervolgens 
worden de voorwaarden, noodzakelijk tot een effectieve gewetensvorming, 
de verantwoordelijkheid der gemeenschappen, vooral der familie, het pro- 
bleem der geestelijke leiding in verband met de biecht, onderzocht respec- 
tievelijk door Ligier, Laurent en Renard. Een merkelijk deel van het con- 
gres werd gewijd aan de pastorele behandeling der biechtelingen. Drie 
punten kwamen vooral in bespreking : de biecht en leiding der mannen uit 
de onderscheiden standen, de biecht en leiding der vrouwen, en de gewe- 
tensvorming der kinderen. Tenslotte vindt men interessante wenken, niet 
alleen in verband met vermelde kategorieën, maar ook in verband met de 
op te leggen boete, met behandeling van nupturientes, van paschantes, enz. 
De inhoud van dit rapport is reeds een aanbeveling voor de priester, 
die er op bedacht is het sacrament der biecht als een echt priesterlijk werk 
zijn volle rendement te geven. Wij raden graag aan dit werk te lezen en te 
bestuderen. Menig nuttige suggestie zal eruit kunnen ontstaan ; het zal ook 
het mechanisme en het automatisme dat ons als priesters bedreigt op een 
degelijke wijze tegenwerken. MF. 


Pénitence et Pénitences. L'insertion de notre ascèse dans le plan 
rédempteur, (Cahiers de la Roseraie), Bruxelles, Editions de Lumen Vitae, 
Bruges, Editions de l'Abbaye de Saint André, 1953, 19 X 12,5 cm, 217 blz, 
60 fr. 


Als vrucht van een bijeenkomst om zich te bezinnen over de verschil- 
lende especten der christelijke boete, werd dit boekje uitgegeven ; het bevat 
zeer oorspronkelijke beschouwingen van Th. Maertens over het bijbels ge- 
geven inzake boete ; over de liturgische boete van de vastentijd door Dom 
O. Rousseau ; vervolgens een historisch-doctrinele studie van Prof. Anciaux 
over de sacramentele vorm der boete in haar ontwikkeling tot de XIe eeuw, 
elsmede een theologische bezinning van P. Henry. De theologie van de 
boete, uitgewerkt vooral door de twee laatst vermelde, geeft aanleiding tot 
een meer christelijke opvatting van ascese en boete, die op een klare wijze 
uitgewerkt wordt door P. Delepierre langs het onderscheid tussen moreel 
handelen en theologaal handelen. Tenslotte volgen enkele pastorele be- 
schouwingen door Evely en C. Moeller. 

Dit boekje verdient verspreiding bij het grote publiek. Het doet onge E 
twijfeld nieuwe waardering ontstaan voor dit fundamenteel aspect van het 
christendom, dat zowel in zijn sacramentele als extra-sacramentele vorm 
sterk verwaarloosd is geworden. MF. 


R. P. MELLET, La pénitence, sacrement d'amitié (Etudes religieuses), 
Bruxelles, La Pensée Catholique, 1953, 95 blz, 27 fr. 


Sint Thomas beschouwt het sacrament van de biecht niet louter als her- 
stel der gerechtigheid, maar veelmeer als een «reconciliatio amicitiae ». 
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Onder dit perspectief werkt Schrijver de vele aspecten van het biechtsacra- 
ment uit : zowel de inzet van de zondaar zelf, als de tussenkomst van de 
Kerk. Zodoende ontstaat onmiskenbaar een rijk psychologisch gegeven over 
het biechtsacrament. MF. 


Theologisch Woordenboek. Aflevering 3 : Communisme - Drieëenheid, 
Col. 857-1240, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1953, Col. 857-1240. 


In Coll. Gandav. 1952, blz. 136 bespraken wij het opzet van Theologisch 
Woordenboek, het eerste encyclopedisch werk van theologischen aard op 
Nederlandse bodem. Naarmate de afleveringen van de pers komen, komt 
ook meer het verdienstelijke en bruikbare van de verzamelde studies en 
gegevens aan het licht. Lezend in deze derde aflevering werd onze aandacht 
„vooral getrokken door het synthetisch overzicht van de hand van P. Schil- 
lebeeckx over het probleem der dogma-ontwikkeling en de onderscheiden 
ostellingnamen nopens dit punt door de eeuwen heen. Vooral P. Schille- 
sbeeckx’s perspectieven op een synthese zullen menig zoeker, die over dit 
probleem nadenken, bevredigen. Zijn stelling in het probleem der dogma- 
ontwikkeling is een valorisatie van het Geloofslicht (uit S. Thomas), als 
„werkzaam in de kerkelijke geloofsgemeenschap in complementariëteit met 
“het onfeilbaar leergezag ; dit beginsel is de waarborg van de onverander- 
Slijkheid van het geloof door zijn ontwikkelingsphasen heen. 

d Naast deze uiterst overzichtelijke studie vermelden wij graag in deze 
saflevering de studies over deugd, doopsel (dit kon beter behandeld), 
“Drieëenheid, alsmede een exhaustief overzicht over de ontwikkeling van de 
_ Dominikanenorde, vooral van hun theologie en spiritualiteit. Wat eveneens 
„mag onderlijnd is de aandacht die in verschillende kwesties verleend wordt 
“aan het standpunt der Oosterse Kerk. Verder zijn er goede inleidingen over 
„morele kwesties: doden, doodstraf, onrechtstreeks doden, enz. Tenslotte 
Sveel consultatiemateriaal over theologen met naam of minder gekende, als- 
mede een over het algemeen goed gemaakte inleidende bibliographie. 

Mocht Theologisch Woordenboek bij het Vlaamse lezerspubliek verder 
een goed onthaal vinden. MF. 


FR. VAN MECHELEN, Arbeider, loon en ondernemingsgemeenschap, 
‘Antwerpen, ’t Groeit ; Bilthoven, Nelissen, Z. d., 24 X 16 cm, 288 blz, 
gen. 125 fr, geb. 150 fr. 


Tegenwoordig gaat de aandacht der sociologie hoe langer hoe meer 
naar de mens en zijn specifiek-menselijke voorwaarden in het industrieel 
en ekonomisch kader. Er is echter nog een nood aan wetenschappelijke 
studies en enkwesten over de psychologische toestand van de arbeider in 
sle ondernemingen, zijn mentaliteit ten aanzien van-, en zijn integratie in het 
pedrijfsleven. Schrijver heeft daarom een dergelijk enkwest gemaakt over 
le toestand der arbeiders in een middelmatig en tamelijk standvastig be- 
drijf, een ijzergieterij met 300 werklieden in een stadje van 30.000 inwoners 
nde Antwerpse Kempen, Hij vertrok daarbij van de mening dat niet alleen 
le technische organisatie tot het bereiken van een ekonomisch doel belang 
ieeft, maar ook de psychologische verhoudingen, en dat de loondifferenti- 
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atie een belangrijk moment is in de ondernemingsgemeenschap. Dit voor- 
gevoel werd dan ook door het onderzoek bevestigd. 

Deze verhandeling bevat twee delen. In het eerste krijgen we een kri- 
tische studie over de mogelijke methoden vaneen dergelijk enkwest en de 
verrechtvaardiging van ’s schrijvers werkwijze. Voor zijn onderzoek deed hij 
beroep op de steekproefmethode : d.w.z, hij bestudeerde zijn onderwerp in 
een verkleind monster dat representatief is voor de takken van het bedrijf, 
de bekwaamheidsgraad der arbeiders, hun afkomst, geestelijke en syndikale 
oriëntatie, objektiviteit en partijdigheid. Als waarnemingstechniek werd 
om verscheidene redenen het vrij onderzoek gekozen. 

In het tweede deel vinden wij de descriptieve sociografische weergave 
van de feitlijke toestanden in een bepaald bedrijf, zonder zedelijke beoor- 
delingen noch veralgemeningen tot andere bedrijven. Hier is veel te leren 
in verband met de mentaliteit, de psychologie, de werkvoorwaarden van de 
arbeider. Het loon neemt hierin een belangrijke plaats: het solidariteits- 
gevoel enerzijds streeft naar nivellering der lonen ; de waarderingsbehoefte 
anderzijds verzet zich tegen een totale loongelijkheid. 

We vinden dit werk interessant, vooreerst omdat het stellig een schoon 
voorbeeld is van sociografische studie, en verder omdat er veel in te leren 
is over een bepaald soort arbeidsmilieu, vooral over de menselijke faktoren 
in een arbeidsgemeenschap. L.V.P. 


CL. MERTENS, Initiation à économie sociale (Legons familières)4 
Doornik, Casterman, 1952, 20 X 13 cm, 280 blz, 63 fr. [ 
De ekonomische wetenschap heeft als voorwerp het voorzien in de 
menigvuldige materiële behoeften met beperkte voor handen zijnde midde- 
len. Dit ekonomisch leven heeft louter-positieve en technische aspekten 
naast menselijke en zedelijke. Pater Mertens opent deze wereld op een een-_ 
voudige en klare wijze voor zijn lezers, ook voor hen, die er eventueel 
vreemd in zijn. d 
Het gevolgd plan is het gebruikelijke in gelijkaardige verhandelingen zi 
kader van de ekonomische aktiviteit, voortbrengst, wisseling en verdeling 
der ekonomische goederen. Schrijver toont overal een sociale en kriste-_ 
lijke bekommernis voor de arbeidstoestanden. In dit verband wendt hij 
dikwijls de sociale encyclieken aan en verwijst hij naar de wetgeving in 
zake sociale zekerheid en struktuurhervorming. 
We hebben hier een goed initiatieboek. Het vermijdt de wetenschappe-_ 
lijke vaktaal en de uiteenzetting der speciale kwesties en hypothesen. De 
zakelijke inhoud wordt door sprekende voorbeelden opgefrist en verduide- 
lijkt. Het geheel is bevattelijk ook voor mensen die iets van staatshuishoud- 
kunde moeten weten, zonder nochtans ekonomisten te zijn: wij denken 
aan maatschappelijke assistenten, sociale werkers, priesters, enz. ; 
L.V.P. 8 


E. GILSON, Les métamorphoses de la cité de Dieu (Coll. Chaire Cardinal 
Mercier), 1952, Leuven, Publications universitaires de Louvain ; Parijs, 
J. Vrin, 1952, 20 X 13 cm., X - 249 blz, 110 fr. E 


Dit boek opent een nieuwe reeks bestemd om de leergangen te bunde- 
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len die zullen gegeven worden in de leerstoel Kardinaal Mercier, welke 
sinds 1952 door het Hoger Instituut voor wijsbegeerte te Leuven gesticht 
werd. î 
De eerste titularis, Etienne Gilson, bestudeerde er als historikus de 
ontwikkeling van de notie van die aardse gemeenschap welke wij, gewoon- 
lijk de kristenheid noemen, « het geheel van volkeren die verenigd zijn in 
de liefde voor het algemeen welzijn van de kristelijke beschaving ». Daar 
deze notie niet eenvoudig en niet eenzinnig is, tracht de lesgever de bijzon- 
derste formulering ervan te overlopen bij Augustinus, Roger Bacon, Dante, 
Nicolas van Cusa, Campanella, l'abbé de Saint-Pierre, Leibnitz, Comte. Al 
deze denkers hebben aan het vraagstuk van een universele menselijke ge- 
meenschap zeer verschillende oplossingen gegeven al naar gelang zij deze 
min of meer in het licht zien van het tijdelijke of het eeuwige, het stoffe- 
lijke of het geestelijke, de filosofie of het geloof, de staat of de Kerk. Augus- 
tinus ziet het ideaal van de twee machten, de geestelijke der pauzen, de 
tijdelijke der vorsten ; Bacon dat van de Kerk die zich uitbreidt tot het 
uiterste der aarde ; Dante laat de hemel, de theologie en het geloof aan de 
Kerk, de rede aan de filosofen, de aarde aan de keizer ; Leibnitz droomt 
van het rijk der wijsgeren en Comte van dat der geleerden ; enz. enz. 
Geen enkele van deze voorstellingen welke de historikus opspoort, 
geeft volledige voldoening. Daarom vraagt hij dat de godgeleerden zijn op- 
zoeking zouden aanvullen, vooral op het punt van de verhouding tussen het 
tijdelijke en het geestelijke. Moet de staat opgevat als het instrument van 
de Kerk? Of wordt de verhouding beter uitgedrukt door te zeggen dat de 
_kristenheid een organische eenheid is waarin de Kerk de door God gescha- 
pen ziel is? Een historische studie van de griekse patrologie zou wellicht 
zeer interessante gegevens in deze laatste richting aanbrengen. 
Bava 


W. M. J. KOENRAADT, J. C. D. OOMEN, L. J. W. SMIT, Verklaring 
van de katechismus der Nederlandse bisdommen, Derde deel (vr. 134-204) 
en Vierde deel (vr. 205-293), Standaard-Boekhandel ; ’s Hertogenbosch, 
L. C.G. Malmberg, 1952 en 1953 ; 24,5 X 16 cm, VIII - 326 en VIII - 
366 blz, gen. 135 fr., geb. 170 fr. per deel. 

Reeds vroeger werden hier de eerste twee delen van deze omgewerkte 
katechismusverklaring van Mgr Potters besproken en aanbevolen (cfr. 
Coll. Gandav., 1952, bl. 173). De volgende twee verdienen dezelfde waar- 
dering. 

Het derde boekdeel vervolledigt de in de voorgaande volumes aangevatte 
behandeling van de katholieke geloofsleer. Het ontwikkelt de artikels negen 
tot twaalf van het symbolum. Aan artikel negen over de Kerk worden de 
twee derden der bladzijden gewijd. Wanneer we deze verhandeling verge- 
lijken met de vroegere, dan konstateren wij een ontegensprekelijke aan- 
winst en een verschuiving der aandacht in de richting van het heilsinstituut, 
de levensgemeenschap met Kristus, het Mystiek Lichaam, de gemeenschap 

_ der heiligen, de betrokkenheid der leken, enz. De Kerk wordt niet meer 
_ globaal behandeld maar volgens haar onderscheiden funkties : leermacht, 
_ bestuursmacht en wijdingsmacht. Ook de apologetische verhandeling werd 
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vernieuwd : de onderscheidene wegen : empirische weg, weg der kenteke- 
nen en historische weg, worden bondig aangeduid. 

Doorgaans wordt de stevige en betrouwbare leer der Kerk weergege- 
ven, zonder in te gaan op schooldisputen en meningsverschillen van theolo- 
gen. Soms worden nieuwere verklaringspogingen weergegeven, als b.v. in 
verband met de uitersten over het lot der ongedoopt gestorvene kinderen. 
Ook worden nu en dan de reformatische en vrijzinnige stellingen aange- 
duid. 

Het vierde boekdeel is gewijd aan de genade, de sakramenten in het 
algemeen, doopsel, vormsel en Eucharistie in het bijzonder. Deze stof werd 
vroeger in de laatste twee volumes behandeld. Haar verplaatsing naar voor 
is veelbeduidend in het licht van de aksentverschuiving in de huidige theo- 
logie : Kristus, genade en sakramenten verwerven daarmede hun recht- 
matige centrale plaats. De beknopte behandeling van de sakramenten in het 
algemeen, van doopsel en vormsel vergeleken bij die der Eucharistie kan 
misschien wel ietwat gedisproportioneerd lijken. 

De sakramenten worden terecht voorgesteld als verlengstukken van 
Kristus en als symbooldaden van de Kerk. Wat betreft hun werkdadigheid 
hadden we liever een meer onderscheiden behandeling gevonden van het 
opus operatum en het opus operantis. Ook wekt het verwondering dat 
hoofdzakelijk Casels verklaring der sakramentele oorzakelijkheid gegeven 
wordt en niet meer de andere traditionele verklaringen. Over het belangrijk 
element van de intentie van de bedienaar en het subjekt hadden wij meer 
verwacht. 

De eerste drie sakramenten worden bondig en klaar behandeld. Vooral 
de dogmatische, morele en liturgische behandeling van de Eucharistie als 
offer en als sakrament, is een flink stuk, dat trouwens de helft van het 
boekdeel vult. 

De vier thans verschenen delen bevestigen de indruk welke dit werk 
bij de aanvang maakte : een degelijke katholieke katechismusverklaring, 
een soliede vulgariserende summa der katholieke geloofs- en zedenleer, 
stevig gebouwd met stenen genomen uit de H. Schrift, de overlevering en 
de theologie, overeenkomstig de kerkelijke leer. Een werk dat zich heeft 
weten aan te passen aan de nieuwere stromingen van de godgeleerdheid en 
aan de noden van de hedendaagse gelovige. 


A. DESLYPERE, Kendet gij de gave Gods, Handboek voor Godsdienst 
bevattende de verklaring van de catechismus aan de leerlingen van de vierde 
graad (lager onderwijs) en van de eerste drie klassen van het middelbaar 
onderwijs (lagere graad) ; II. De middelen ter zaligheid of levensbronnen ; 
Onderhoud de geboden, Handboek... VIII. Het christelijk leven en de 
geboden of de levensvoorwaarden, Brugge, Verbeke-Loys, Wulfhagestraat, 
4-6, 1952, 1953, 22,5 X 14,5 cm, 220, 244 blz., 50 fr. 

Vroeger werd een uitvoerige recensie gewijd aan deze reeks godsdienst- 
leerboeken voor de leerlingen van al de graden van het lager onderwijs 
(Coll. Gand, 1952, bl. 174). Hiermede is dit werk, dat uit twaalf volume’s 
bestaat, thans volledig verschenen. L.V.P, 
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ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, 
Godsdienstonderhoudjes voor de kleuterschool (« Onderwijst…. en leert 
onderhouden. »), Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 1953, 22 X 15 cm, 
320 blz., 60 fr. 


Vermits het eerste kontakt met God en het religieuze van uitzonderlijk 
belang is voor verdere evolutie van de godsdienstigheid en dit kontakt veel- 
al in de familiekring niet meer tot stand komt, kan aan het godsdienst- 
onderricht der kleinen op school niet genoeg zorg besteed worden. Hand- 
leidingen als deze zijn een kostbaar hulpmiddel in de handen der fröbel- 
leraressen. Deze zullen er vooreerst de te kiezen stof vinden in aansluiting 
met het godsdienst-programma voor de bewaarscholen en verder een psy- 
chologisch beproefde en aangepaste methode. Op die manier zal aan de 
hunker der kleintjes naar de wonderbare geheimen van onze godsdienst en 
naar O.L.Heer op gepaste wijze kunnen beantwoord worden. 

L.V.P. 


M. PHILIBERT, Les paraboles, Parijs, Siloë, Place St Sulpice, 8, 1952, 
27 X 19 em, 91 blz. 


Elke parabel is voorafgegaan van een verzorgde aangepaste tekening 
door E.Z. Christiane-Marie, en gevolgd van een ernstige moderne verkla- 
ring, die de plaats, tijd en atmosfeer van de parabel levendig weergeeft. 

ne VP: 


L. BAUWENS, Wetgeving betreffende het normaal onderwijs. Gemengde 
commissies van onderwijs en van geschillen, Lier, Van In en C°, 1953, 
19 X 12 cm, 224 blz, 140 fr. 


In aansluiting bij de wetgeving betreffende het lager en het middelbaar 
onderwijs (cfr. Coll. Gand., 1949, bl. 206; 1950, bl. 104; 1952, bl. 173), 
biedt de auteur ons hier die betreffende het normaal onderwijs. Op dit ge- 
bied bestond tot vóór kort een grote leemte, vermits het normaal onderwijs 
slechts in de wet van 23 Juli 1952 een volledig organiek statuut heeft be- 
komen. 

Dit boek bevat de integrale tekst van de organieke wet, verder de 
reglementsbepalingen, koninklijke en ministeriële besluiten der laatste 
dertig jaren betreffende de onderscheiden afdelingen van het normaal on- 
derwijs, en ten slotte een flinke kommentaar op al het voorgaande. Het 
gehele werk opgemaakt door een kompetent en ervaren specialist is een 
uitstekende leidraad voor de studie van de inrichting van normaalschool- 
onderwijs. L.V.P. 


P. DUFOYER, Au service du bonheur familial. Le guide de la visiteuse 
sociale (Pro Familia, 12), Brussel, Action familiale, Belliardstraat, 89, 1953, 
19 X 12.5 cm, 176 blz., 45 fr. 


Een boek bestemd voor alle mensen die van ambtswege in kontakt 
komen met de families: verpleegsters, verzorgsters, sociale assistenten, 
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parochiale sekretaressen, familiehelpsters, vroedvrouwen, enz. Zij zullen 
hierin veel wijze en nuttige raad vinden om de gezinnen bij te staan opdat 
ze zouden slagen in de opbouw van hun geluk en dat hunner kinderen. De 
hier geboden stof is ongeveer die welke in vele voorgaande publikaties van 
de schrijver vervat ligt, maar zij wordt hier van een speciaal standpunt 
bekeken : het familiaal welzijn. In verband met de hoofdelementen van het 
gezinsleven, verloving, huwelijksleven, geboorte, opvoeding, enz. wordt een 
dubbel hoofdstuk gewijd : één over het te bereiken ideaal, een ander over 
de wijze van verwezenlijking. Zoals men ziet, een waardevolle gids. Hij 
mag veilig gevolgd worden door allen die zich aan familiaal werk en apos- 
tolaat toewijden. L.V.P. 


P. DUFOYER, L'âme enfantine (de O à 13 ans) expliquée aux mamans 
(Psychologies expliquées, 1) Brussel, Action familiale, Belliardstraat 98, 
1953, 19 X 12.5 cm, 200 blz, 51 fr. 


In de serie Psychologies expliquées werd reeds in twee vroeger ver- 
schenen volumes het zieleleven der adolescenten van beide geslachten be- 
handeld (Cfr. Coll. Gand, 1952, bl. 172 ; 1953, bl. 83). Dezelfde auteur, ge- 
bruik makend van de laatste ontdekkingen in zake kinderpsychologie, be- 
schrijft hier op vulgarizerende en praktische wijze de kinderziel: haar 
structuur, evolutie en vorming. Als men bedenkt dat de vroege kinderop- 
voeding de basis van de verdere ontwikkeling moet leggen, en weet hoe on- 
bevoegd de overgrote meerderheid der ouders op dit gebied zijn, dan be- 
grijpt men gemakkelijk het groot nut van werkjes als dit. L.V.P. 


D. A. LORD, Contact met de jeugd, Jeugleiding voor priesters en 
religieuzen. Uit het Engels door L. Van de Poel en L. Sterkens. Tielt, Lannoo, 
Derde druk, 1953, 20 X 15 cm, 177 blz, 56 fr. 


De eerste uitgave van dit sympathiek boek voor opvoeders werd reeds 
vroeger in dit blad besproken (cfr. Coll. Gand, 1948, bl. 81). Naarmate de 
jaren vorderen heeft men meer en meer de indruk dat de zienswijzen van 
deze Amerikaanse opvoeder, die op ’teerste zicht vooruitstrevend kunnen 
lijken, ook voor onze streken gelden. L.V.P. 


Werkgenootschap van katholieke theologen in Nederland. Jaarboek 1953, 
Voordrachten en discussies, Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 1953, 
24,5 X 16 cm, 123 blz, ing. 5,90 fl, 6,90 fl, buiten intekening. 


Met een voorbeeldige regelmatigheid komen de gedachtenwisselingen 
van het Nederlandse Werkgenootschap van de pers. Ook de hoogstaande 
inhoud en de verhelderende neerslag van de discussies zijn prijzenswaardig. 
In dit jaarboek worden enkele actuele problemen naar voor gebracht die 
het meest onze aandacht troffen : o.a.: « Wonder en natuurorde» (Dr B. Van 
Leeuwen), waarin het wonder gesteld wordt als feit dat niet op natuurlijke 
wijze is te verklaren, gezien in het licht van omstandigheden van tijd, her- 


haald gebeuren, voorafaankondiging (zoals te Lourdes), en religieuze kon-- 


tekst van geloof en gebed; H. Ernst behandelde het moreel probleem 
« Overbevolking en Geboorteregeling » : overbevolking kan tot in de indi- 
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viduêle gezinnen een sociale indicatie worden tot redelijke geboorterege- 
ling; Dr Smulders gaf een theologisch verantwoorde uiteenzetting over 
« Samenwerking met andersdenkenden in jeugdzorg»: hij verwerpt deze 
samenwerking met louter humanistische organisaties, om deze gedeeltelijk 
te aanvaarden voor protestantse organisaties, hierin geleid door een opvat- 
ting van ketterij die als een gehalveerde tendens naar de volheid van de 
Kerk kan gezien worden en in de traditie ook zo schijnt voor te komen. 

Deze punten tonen reeds het interesse dat dit jaarboek verdient. Andere 
punten zijn meer dogmatisch : over «de Zijnseenheid in Christus », « Moe- 
derschap en maagdelijkheid », « Inwoning van de H. Geest », naast de « be- 
oordeling van de paramystische verschijnselen» en de beschouwing van 
«Eenheid en veelheid van het zedelijk goede», Degelijkheid en verschei- 
denheid zijn de kenmerken van deze jaarboeken : ieder theoloog vindt er 
in zijn gading. MF. 


Convertis du XX° siècle, Bruxelles, Foyer Notre-Dame, Tournai, Caster- 
man, 1953, 17,5 X 12 cm., 248 blz. 


L. Lelotte, Directeur van Foyer Notre-Dame, dat met zijn maandelijkse 
trakten het christelijk leven vooral bij de jeugd beïnvloedt, heeft deze be- 
keringsverhalen, aanvankelijk los uitgegeven, in boek gebundeld. Hij heeft 
ongetwijfeld goed werk gedaan. Velen zullen immers graag kennis nemen 
van de geloofsgang van de grote bekeerlingen van onze tijd : 15 vooraan- 
staande figuren worden kort en degelijk ingeleid. De citatie van hun namen 
zal voldoende het interesse van de lezers opwekken ; het zijn H. Ghéon, D. 
Hyde, E. Steyn, M. Jacob, C. Nicole, W. Verkade, F. Copeman, T. Nagai, 
T. Merton, J. en R. Maritain, A. Carrel, G. Desvalliers, L. Bloy, J. Rivière, 
F. Jammes. MF. 


HERIBERT JONE, Katholieke Moraaltheologie. Voor België en Neder- 
land bewerkt naar de elfde Duitse uitgave door P. Dr HUBERTUS VAN 
GROESSEN, met aantekeningen over Nederlands Burgerlijk en strafrecht, 
mede door Mr R. HOPPENER, en Belgisch burgerlijk en strafrecht door 
Dr. W. LEEN, zevende herziene en bijgewerkte druk, Roermond-Maaseik, 
Romen en zonen, 1953, 16,5 X 11 cm, 854 blz. 


Iedereen zal wel reeds de bruikbaarheid van Jone’s Moraaltheologie 
kennen. Deze zevende uitgave laat er ook het succes van vermoeden. Noch- 
tans moet steeds rekening gehouden met het karakter van dit werk, zoals 
H. Jone het zelf in zijn voorwoord zegt : «het boek is onmiddellijk op de 
praktijk gericht. Zo vindt men er geen uitgebreide bewijsvoering of diepere 
fundering in maar slechts een veilige norm van handelen». Op voorwaarde 
dat men dan ook de diepere grondslagen van de katholieke moraal blijft 
instuderen en voor ogen houdt is Jone een nuttig consultatieboekje, waar 
men rap morele oplossingen en standpunten van de Kerk in terugvindt. 

In deze uitgave werden nog veel aanvullingen aangebracht. Zij betref- 
fen vooral de volgende materies : behandeling van abnormalen door de 
biechtvader (n. 37), narco-analyse (n. 110), veroordeling van het commu- 
nisme {n, 123, 200, 435, 636), bijeenkomsten en disputen met niet-katholie- 


— 182 — 


ken (n. 124), de loterijwet (n. 309), de vasten en onthoudingswet (n. 387, 
394), de seculiere instituten (n. 416), bedienaar van het Vormsel (n. 488), 
het nuchter zijn voor de communie (n. 510, 512), stof en vorm van de hogere 
wijdingen (n. 633, 634), de rechtsvorm van het huwelijk voor kinderen van 
niet-katholieke ouders (n. 736), kunstmatige inseminatie (n. 749), burger- 
lijke scheiding van tafel en bed en burgerlijke echtscheiding (n. 760). 

Een algemeen zaakregister met alle mogelijke trefwoorden, en een 
speciaal zaakregister voor Missionarissen op het einde van het boek, laat 
toe gemakkelijk zijn weg te vinden in dit arsenaal der moraaltheologie. 

MF. 


C. VAN GESTEL, Sociale leer van de Kerk, Antwerpen, ’t Groeit, Bilt- 
hoven, H. Nelissen, 1953, 20,5 X 15 cm, 340 blz. 


Het boekje van P. Rutten zaliger over de sociale leer der Kerk heeft 
destijds zeer veel dienst bewezen in onderwijs en orientatie van de sociale 
bewegingen. P. Van Gestel bedoelt met dit werk een heruitgave te doen 
van Pater Rutten’s werk. Het is echter veel meer een herbewerking van de 
sociale leer der Kerk op grond, niet alleen van Rerum Novarum en Quadra- 
gesimo Anno, maar van alle kerkelijke documenten en katholiek weten- 
schappelijk onderwijs. Het bevat dan ook veel nieuwe gegevens, die door 
de voortschrijdende ontwikkeling van het sociaal-economisch leven, werden 
naar voor gebracht, vooral de hedendaagse problematiek van de sociale 
ontwikkeling in de verschillende standen en de staatsinterventie in de maat- 
schappelijke ordening. 

Het werk is verder een goede inleiding op verschillende kwesties. In 
twee hoofdstukken behandelt hij de eerste ontwikkeling van de sociale 
gedachte in de 19° eeuw en de groei van de katholieke sociale gedachte van- 
af Rerum Novarum, dit voor de onderscheiden landen en met vermelding 
van de grote pioniers. Vervolgens toont hij de zedelijke grondpijlers van 
het sociale leven aan in de rechtvaardigheid en in de liefde, en in het, 
christendom als incarnatie van deze twee grote sociale deugden. De ver- 
schillende aspecten van de sociale ordening: eigendomsrecht en eigen- 
domsplicht, arbeid en kapitaal, samenwerking tussen standen en bedrijven, 
staat en maatschappelijke ordening, worden degelijk uitgewerkt. 

Tenslotte ontwikkelt hij de houding van de Kerk tegenover de ver- 
keerde oplossingen van de sociale kwestie nl. liberalisme, socialisme en 
communisme, om positief te besluiten tot de grond van het herstel der 
sociale orde in de zedelijke hernieuwing en de terugkeer naar de vaste on- 
wrikbare vormen der zedelijkheid, waarvoor en priesters en leken verant- 
woordelijk zijn. Een summaire bibliografie met de voornaamste algemene 
werken en een naamregister besluit het boek. 

Een beste inleiding op de sociale ordening zoals de Kerk haar in begin- 
sel opvat. MF. 


DANIEL-ROPS, De Kerk der Apostelen en Martelaren, Antwerpen, 


t Groeit, 1953, 24 X 16 cm, 527 blz, 260 fr. 


Zeer graag bevelen wij deze vertaling aan van het eerste deel van 
DANIEL-ROPS’ hooggeprezen kerkgeschiedenis, « L’Eglise des Apôtres et 
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des Martyrs». Boeiend en leerzaam zijn deze vier eerste eeuwen Christen- 
dom, waarin de jonge Kerk, het kleine mostaardzaadje, uitgroeit tot de 
sterk gevestigde en alomverspreide Rijkskerk, die het ineenstortende 
Imperium overleeft en in staat zal blijken met de jonge barbaarse volkeren 
een nieuwe wereld te bouwen. Dit werk is geen droog, handboekachtig 
aaneenrijgen van data en gebeurtenissen. In een reeks meesterlijk geschil- 
derde, levensechte taferelen geeft het ons een « Gesamtblick » van de grote 
ontwikkelingslijnen en feitenreeksen dezer periode : het Palestijnse Joden- 
dom als bakermat van de eerste Kerk ; de grondige tegenstelling met de 
Grieks-Romeinse heidense wereld, die op een herhaalde, twee eeuwen 
lange bloedige strijd tegen het steeds aangroeiende Christendom uitloopt ; 
het christelijk leven in de catacombentijd en de eerste christelijke geschrif- 
ten ; de overwinnende Kerk in het Rijk en de daarop volgende epische 
strijd voor de vrijwaring van haar leer. Tevens weet S. een inzicht te 
geven in de actualiteitswaarde van zovele belevenissen en ervaringen van 
dit eerste Christendom, die herhaaldelijk in de latere geschiedenis terug- 
keren. Zoals bekend is, wordt het historisch materiaal voor deze reeks 
door een ploeg medewerkers verzameld en geeft de gekende Franse 
schrijver er de definitieve literaire inkleding aan, wat een waarborg biedt 
én voor de wetenschappelijke, én voor de letterkundige waarde van het 
werk. Het zal van de bijval van dit eerste deel afhangen, of ook de 
volgende in vertaling zullen worden aangeboden. Priesters en leken vin- 
den hier degelijke geestelijke lektuur en zullen hun inzicht in de Kerk 
en haar geschiedenis aan de hand van dit werk ten zeerste verrijken en 
verdiepen. L.R. 


J. A. NUYENS, Savonarola, De monnik op de brandstapel, Antwerpen, 
Sheed & Ward, 1953, 23 X 15 cm, 240 blz, 145 fr., voor leden der Graal- 
reeks 95 fr. 


A. FREMANTLE, De roep der woestijn, Het leven van Charles de 
Foucauld, ibid, 1954, 23 X 15 cm, 288 blz, 165 fr., voor leden van de 
Graalreeks 105 fr. 


Met nauwkeurige historische objectiviteit verhaalt P. Nuyens een zeer 
tragisch gebeuren uit de kerkgeschiedenis. Savonarola, die in de loop der 
geschiedenis op uiteenlopende wijze beschreven en meestal als een weinig 
gehoorzaam en te dweepziek monnik werd voorgesteld, blijkt, uit het 
vervolledigde historisch onderzoek, tot het einde toe een trouwe zoon 
der Kerk te hebben willen blijven en waarlijk een heilige der groot- 
moedigheid te zijn geweest. In treffende gelijkenis heeft hij het tragische 
lot van zijn goddelijke Meester gevolgd en werd het slachtoffer van de 
politieke drijverijen van een deel onwaardige stadsgenoten en van onwaar- 
dige hoogste kerkelijke gezagdragers. 

Met eenvoudige zakelijkheid en bondige klaarheid schetst S. het 
gehele optreden van de boeteprofeet midden het zondige Florence in de 
duistere periode der Renaissancepausen. Dit historisch verhaal is een 
leerzame les in geschiedsvorsing en biedt tevens in de persoon van Savo- 


— 184 — 


narola een treffend voorbeeld van kerkelijke trouw, daar waar deze trouw 
het heroïsme benadert en diepgaande conflicten met zich brengt. 

Wij raden evenzeer aan de geestelijke zwerftocht van de Foucauld 
in het werk van A. Fremantle mee te maken. S. blijkt niet alleen uit- 
stekend op de hoogte van het specifieke Afrikaanse milieu, waarin zich 
het grootste deel van de Foucauld’s leven heeft afgespeeld, met nog dieper 
inzicht leidt zij ons door de woestijn en de oasen van zijn geestelijk land- 
schap. Vooral dit tweede deel van het boek is echt boeiend en verheffend. 
Dit enige epos van de genade brengt ongetwijfeld innerlijke verrijking. 
Beide werken doen de Graalreeks eer aan. L.R. 


Grosser Historischer Weltatlas, dl 1, Vorgeschichte und Altertum, 
München, Bayerischer Schulbuchverlag, 1953 ; vol. kaarten, VIII-48-13 blz., 
24,5 X 34 em, geb. 6,50 R.M.; vol. Erläuterungen, 11-124 blz, 
24,5 X 34 em, br. 4,80 R.M. 


Met medewerking van een 70-tal vooraanstaande Duitse geleerden, 
historici en paedagogen, wil de Beierse schoolboek-uitgeverij een nieuwe 
Grote historische wereldatlas uitwerken, die zowel aan de huidige stand 
der geschiedeniswetenschap, als aan de moderne methodiek inzake 
geschiedenisonderricht zal beantwoorden. Het werk zal drie delen kaarten 
omvatten, nl. Voorgeschiedenis en Oude Geschiedenis (tot 600) ; Middel- 
eeuwen en buiten-Europese geschiedenis (tot 1500) en Nieuwe Tijden. 
Bij ieder deel wordt een afzonderlijk verklarend deel bijgevoegd. 

Het eerste deel, dat reeds in de handel is, getuigt inderdaad van de 
uitstekende historische en karthographische waarde van dit werk. Met 
behulp van uiterst verzorgde, vrij grote kleur-kaarten wordt ieder belang- 
rijke historische phase aanschouwelijk voorgesteld. Deze kaarten zijn niet 
als loutere illustratie bij een historisch handboek bedoeld. Zij laten toe, 
dank zij de bondige commentaar, die in het bijgaand verklarend deel voor 
iedere kaart wordt gegeven, een volledig overzicht en inzicht in het histo- 
risch gebeuren en de culturele stand van een bepaald tijdperk te ver- 
krijgen. De vergelijking der verschillende kaarten onderling geeft een 
beeld van de grote historische evolutielijnen. Zo wordt reeds in dit eerste 
deel de praehistorie, de Babijlonische en Mesopotamische beschavings- 
wereld en de gehele Griekse en Romeinse geschiedenis tot 600 behandeld. 
Een uitgebreid register geeft alle belangrijke geographische namen, die 
enigszins met de behandelde perioden verband houden. Dit eerste deel 
belooft voor het gehele werk. Het vormt reeds een enig hulpmiddel voor 
wie met de studie of het onderricht van de oudheid is begaan. De lage 
prijs stelt het werk in ieders bereik. L.R. 


C. DAWSON, Europa Wezen en Roeping, Brugge, 1953, 20 X 14 cm, 
223 blz, ing. 75 fr., geb. 90 fr. 


Met zijn bekende diepgaande kijk op de constituerende elementen 
der geschiedenis, ontleedt de bekende specialist der Westerse cultuur- 
geschiedenis de eigen aard der Europese volkerengemeenschap, haar plaats 
in de groei der Westerse cultuur, haar samenhang, haar verhouding tot 
de Oosterse groepen en de koloniënwereld, Uit dit alles tracht hij dan de 
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aard van en de oplossing voor de huidige crisis af te leiden. Niet ieder zal 
misschien volledig met Dawson's kijk op het Europese verleden akkoord 
gaan ; het blijft in elk geval zijn grote verdienste het Europese standpunt 
in de geschiedschrijving van het Westen te benadrukken en de essentiële 
betekenis van de Christelijke traditie zo sterk te onderlijnen. L.R. 


F. VAN DEN BERGHE, De Latijnsche Schoole van Veurne, Lange- 
mark, Vonksteen, 1953, 27,5 X 19 em, 172 blz, 100 fr. 


Dit volume is een aparte uitgave van de vóórgeschiedenis (tot 1851) 
van het Veurnse bisschoppelijk college, vervat in het tweedelig Gedenk- 
boek van het College (1852-1952) van de hand van dezelfde auteur, dat 
ook de verdere geschiedenis van het bisschoppelijk gesticht verhaalt. 

Het rijk gedocumenteerde en toch vlotte en aangename verhaal leidt 
de lezer doorheen de lange ontwikkelingstocht van de Latijnse Schoole 
als kapittelschool, Norbertyner- en Oratorianergesticht, als gelaïciseerde 
«Ecole secondaire communale» en tenslotte als « Koninklijk Kollegie » 
tijdens het Hollands Bewind. Uit dit korte overzicht blijkt reeds, dat dit 
werk niet alleen van waarde is voor wie zich aan het Veurnse College 
interesseert, maar dat het tegelijk verschillende aspecten van de algemene 
evolutie van ons onderwijs belicht. Belangrijke gegevens over studie- 
programma’s, studentenleven, economische inrichting en dgl. komen er in 
voor. Het kan gerust als modelwerk gelden voor al wie een dergelijke 
studie wil ondernemen. L.R. 


Eeuwfeest van het herstel der Bisschoppelijke Hiërarchie in Nederland, 
Utrecht-Antwerpen, Het Spectrum, 22,5 X 15 cm, 88 blz. 


Als herinnering aan het grote eeuwfeest worden hier op sobere wijze 
de verschillende toespraken, voordrachten en documenten in verband met 
deze viering gebundeld. 


F. DUFAY, En Chine PEtoile contre la Croix, Honkong, Nazareth- 
Press, 1953, 19 X 13 cm., 200 blz, 260 Fr. fr. Verkrijgbaar bij Ed. Caster- 
man, 66, rue Bonaparte, Paris 6°. 


Uit drie jaren ondervinding van de communistische overheersing in 
China, wordt een klare en praktische methodiek van de communistische 
vervolging opgemaakt. Er is zoveel dat men niet begrijpt in deze nieuwe 
vervolgingstaktiek ; sommigen vragen zich af, of het regime zich niet zal 
aanpassen aan de landen, waar het binnentreedt en desnoods aan hun 
godsdienstige toestand. Het antwoord is hier overduidelijk. S. schetst 
bondig, maar diepgaand de communistische ideologie en toont aan, hoe 
geheel de vervolgingstaktiek met een onverbiddelijke logika uit deze 
ideologie voortvloeit en erdoor is geïnspireerd. Tenslotte wordt, op grond 
van dit juiste inzicht in het communistisch gevaar, de houding van de 
christen ertegenover bepaald. 

Dit werkje dat geen verzameling is van gruwelverhalen. maar als 
een soort cathechismus van het communistisch gevaar mag doorgaan, 
verdient een zeer ruime verspreiding. Een Nederlandse vertaling ware 
zeer wenselijk. L.R. 
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S, DEBROEY, Rebel uit roeping, Het leven van de Ierse vrijheidsheld 
Patrick Pearse, Tielt, Lannoo, 1953, 20 X 15 cm. 


In dezeifde boeiende verhaaltrant, waarmede de Lord-Kanselier werd 
geschreven schetst S. de edele persoonlijkheid van de Ierse vrijheids- 
held. Niet enkel een dapper strijder voor volk en land, maar «een edel 
man, gewetensvol, beginselvast, vroom, groothartig, streng voor zichzelf 
een mild voor anderen, wilskrachtig en teder tegelijk, wijs en verdraag- 
zaam, begaafd en bescheiden, vurig en toch beheerst, oprecht en onom- 
koopbaar, bezield met hoge idealen en in staat zijn bezieling aan anderen 
mede te delen… » Deze rijkdom van eeuwige waarden, belichaamd in 
de gave persoonlijkheid van deze bewonderenswaardige jonge man, wil S. 
als een lichtbaken voor ons volk en vooral voor onze jeugd stellen. Mogen 
onze jongeren zich ernstig op dit leven bezinnen. L.R. 


M. TROUNCER, Margareta, De roman van een non, Antwerpen, 
t Groeit, 1953, 21 X 14 cm, 233 blz, 138 fr. 


S. geeft een realistische kijk op uiterst pijnlijke familie- en vooral 
kloostertoestanden, waarin de H. Margareta haar leven heeft doorgebracht 
en waarin haar godsvrucht tot het lijdend Hart van Jezus is gegroeid. Het 
is een droeve geschiedenis van menselijke kleinzieligheid binnen heilige 
kloostermuren, waartegen de bijna onmenselijke lijdenscapaciteit van de 
Heilige fel afsteekt. L.R. 


M. D. POINSENET, Sous la motion de VEsprit Anne de Guigné 1911. 
1922, Doornik, Casterman, 1953, 20 X 13 em, 200 blz, 51 fr. 


Treffend is de rijkdom van inwendig leven, die onder de duidelijke 
leiding van de H. Geest, dank zij een diep-doorleefd sacramenteel leven, 
in een kinderziel van onze tijd kan ontluiken. De lezing van dit kinder- 
leven kan vanzelfsprekend veel goed doen aan kinderen, maar ongetwij- 
feld ook aan volwassenen, ja zelfs aan theologen, schreef P. Garrigou 
Lagrange. L.R. 


G. DUHAMELET, Mère Marie-Xavier Voirin, Parijs, Desclée - De 
Brouwer, 1953, 20 X 13 cm, 368 blz, 9 fr. 


De « Congregatie der Zusters van de Voorzienigheid en de Onbevlekte 
Ontvangenis» van Champion is een in 1837 afgescheurde tak van de 
Franse Congregatie van Portieux. Ze is werkzaam op gebied van onder- 
wijs, kinder- en ouderlingenzorg, vrouwengevangenisdienst en sinds twee 
jaar in het missiewerk. S. verhaalt het leven der stichteres en de geschie- 
denis van de Congregatie in België, Italië, Engeland, Zuid-Amerika en 
Congo. ER. 


V. MARMOITON, Le Père Pro Apôtre et Martyr (1891-1927), Tou- 
louse, Apostolat de la prière, 1953, 19 X 12 cm, 250 blz., 330 Fr. fr. 

In een van leven sprankelend verhaal schetst P. Marmoiton het aan- 
trekkelijk beeld van de bekende moderne geloofdsheld, wiens proces van 
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zaligverklaring op 2 Juni 1952 is ingezet. Een raak en enthousiast getekend 
levensbeeld van een sympathiek en onvermoeibaar apostel en martelaar. 
Vooral zijn apostolische arbeid kon in deze biographie, dank zij een 
vollediger bronnenkennis, meer uitgebreid beschreven worden. L.R. 


M. ANDRE, Sceur Rosalie, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1953, 
HS 12e, 75. blz: 


Korte levensschets van de Overste der Zusters van de H. Vincentius a 
Paulo, die gedurende de bewogen revolutiejaren van de eerste helft der 
XIX° eeuw een bewonderenswaardig voorbeeld van opofferingsleven was 
en zo de waardering en liefde voor zich won van de gehele Parijse 
bevolking. L.R. 


Saint Bernard, homme d'Eglise, coll. Témoignages. Cahiers de la 
Pierre-qui-vire, Brugge, Desclée - De Brouwer, 1953, 19 X 14 cm., 260 blz. 


Deze verzameling bevat een serie afzonderlijke studiën betreffende 
de theologische en geestelijke leer van Bernardus, zijn religieuze en 
politieke invloed in het XII° eeuwse Westen. Bekende specialisten uit 
verschillende landen hebben er aan meegewerkt (E. Gilson, Th. Merton, 
R. Mounier, Forest, P. Bouyer e.a). L.R. 


J. LECLERCO, Saints de Belgique, Doornik-Parijs, 1953, 20 X 13 cm, 
216 blz, 63 fr. 


Het werk van J. Leclereg, dat in tweede uitgave verschijnt, is reeds 
bekend. Het geeft geen afzonderlijke levensbeschrijvingen van onze hei- 
ligen, maar een reeks psychologische studies over de heiligheidsbeleving 
in ons verleden in het publieke en private leven, in verband met de 
mystieke beleving, de gewoon-christelijke traditie en de heiligheids- 
opvatting. Het werk verraadt de gekende enthousiaste, soms paradoxale 
schrijftrant van de auteur en is met zijn oorspronkelijke soms rake ideeën 
over christelijk leven en heiligheid doorzaaid. L.R. 


G. HUNERMANN, Le mitron de Vienne, saint Clément-Marie Hof- 
bauer, Rédemptoriste, vert, door M. Grandclaudon, Parijs-Doornik, 1953, 
19 X 13 cm., 304 blz, 93 fr. 


Een aangenaam en volks, maar toch geestrijk verhaal van een 
bewogen en schoonmenselijk apostolaatsleven: de lastige tocht van de 
arme weesjongen, die herhaaldelijk zijn studiën moet onderbreken, als 
bakkersgast zijn kost moet verdienen en na een zwerftocht vanuit Moravië, 
in Wenen en Italië, in de Redemptoristenorde belandt. Door zijn oversten 
naar Polen gestuurd wordt hij, in een der droevigste periodes, die dit 
land heeft doorgemaakt, (verdeling van Polen, Russische, Pruissische en 
Franse bezetting) de « Trooster van het volk». Tenslotte door de Fransen 
verjaagd, komt hij naar Wenen terug, waar hij eveneens temidden van de 
grootste moeilijkheden de invloedrijke «apostel van Wenen» wordt. 

L.R. 


ke 


F. W. CAVIESEL, Qui a donc tué? Le sens de amour conjugal. 
Roman, vert. door R. Stival, Mulhouse, Salvator ; Doornik, Casterman, 
19 X 14 em, 304 blz, 93 fr. 


S. is bekend om zijn thesisromans in verband met het recht op leven 
en de daarmee samenhangende plichten. Hier staat zijn verhaal vooral in 
dienst van de christelijke opvatting van de huwelijksliefde : het drama- 
tisch verhaal van een huwelijk, uit geld- en eerzucht aangegaan, dat een 
geleidelijk uit mekaar groeien wordt der twee gehuwden, die langs andere 
wegen hun geluk zoeken, tot ze in hun diepste ongeluk tenslotte de ware 
kijk op hun leven terugvinden en de terugweg aanvatten. Een aangrijpend 
verhaal waar de christelijke huwelijksopvatting duidelijk spreekt uit het 
gehele gebeuren en uit herhaalde dialogen en discussies. L.R. 


M. JURGENS, Mademoiselle Loukie, Le roman d'une jeune füle 
pétulante, Mulhouse, Salvator ; Doornik, Casterman, 1954, 19 X 14 em., 
304 blz. 


Dit is de Franse vertaling van de bekende Nederlandse meisjes-roman 
«Loekie Hoogwaard », die uitmunt door typisch Nederlandse geestigheid 
en humor, evenals door de fijnzinnige psychologische beschrijving van een 
complexe enthousiaste maar positieve, en gezond-sentimentele meisjes- 
natuur. Gezonde en levensechte, optimistische en ontspannende jeugd- 
lektuur. L.R. 


R. RAYNOLDS, De zondaar en Ambrosius, Amsterdam-Brussel, Else- 
vier, 1953, 21 X 14 cm, 560 blz, 155 fr. 


Deze historische roman speelt zich af in vervalperiode van het West- 
romeinse rijk met zijn zedelijke verwording en zijn politieke en religieuze 
spanningen, tussen Oosten en Westen, Romeinen en Gothen, heidendom en 
christendom en ook tussen christenen onderling. In dit historisch verant- 
woord kader verhaalt S. de geestelijke worsteling, die een jonge heidense 
Romein van keizerlijken bloede door een veelbewogen levensloop voert 
naar de vrede van een stil bestaan als christelijk kluizenaar en geleerde 
in Brittanië, Het werk biedt wel een zeer concreet en treffend beeld 
van de groeiende christelijke levensbeschouwing midden de vervallende 
Romeinse samenleving. Omwille van voortdurende allusies op de zinnelijke 
atmosfeer dezer beschaving moet het aan gevormde lezers voorbehouden. 

L.R. 


*_U. KUNZ, Viele Glieder - Ein Leib, Kleinere Kirchen Freikirchen und 
ähnliche Gemeinschaften in Selbstdarstellungen, Stuttgart, Quell-Verlag der 
Evang. Gesellschaft, 1953, 20 X 13,5 cm, 367 blz. 


*__K., HUTTEN, Seher. Grüber. Enthusiasten. Sekten und religiöse 
Sondergemeinschaften der Gegenwart, 3° uitg, ibid, 1953, 20 X 13,5 cm, 
608 blz. - 8 blz. illustr. 

Beide werken zijn ontsproten uit de onrustwekkende vaststelling langs 
protestantse zijde van de geweldige en steeds groeiende versnippering 
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der Christenheid. Zij willen een soort praktisch handboek vormen, waarin 
de verschillende christelijke kerken of sekten zich een idee kunnen vormen 
van de naast zich bestaande, dichter of verder af staande, maar toch enigs- 
zins verband hebbende geloofsgroepen. Het doel van het werk is geenszins 
apologetisch (de waarheid van een dezer groepen en de dwaling der 
andere te bewijzen), maar bestaat eerder in een soort gewetensonderzoek 
voor allen, de eerste stap tot een vruchtbaar oecumenische samenwerking : 
onderzoeken wat aan de grondslag ligt van het ontstaan der verschillende 
groepen, om dan na te gaan of dit bepaalde gegeven tot voldoende recht 
komt in de eigen kerkgemeenschap. Zo wordt het ontstaan, de geschiede- 
nis, het eigen karakter en de huidige stand dezer kerken en sekten weer- 
gegeven. 


U. KUNZ beperkt zich tot het Duitse grondgebied en behandelt de 
verschillende afgescheurde takken der oorspronkelijke Lutherse-Calvinis- 
tische kerk of van de daaruit gegroeide Landskerken. Voor ieder laat hij 
een vertegenwoordiger zelf van de behandelde groep aan het woord. Hij 
rangschikt ze onder de hoofdmotieven, die tot de afscheuring geleid hebben. 
Zo zijn uit de strijd om « de ware evangelische leer» een zestal verschil- 
lende evangelisch-Lutherse kerken ontstaan, waarbij hij ook de Oud- 
Katholiekenkerk onderbrengt. De verschillende opvattingen der praktische 
inrichting der Christelijke Gemeente (opvatting van doop of wederdoop, 
priesterschap, kerkelijk ambt, verhouding tot de staat…) heeft bepaalde 
groepen eigen wegen doen opgaan, in de overtuiging dat hun vroegere 
kerk op dit punt niet meer de door Christus gewilde kerk vertegenwoor- 
digde : zo een zestal Duitse Broedergemeenschappen en de Mennonitische 
gemeentekerk. Tenslotte hebben andere groepen vóór alles de hoofdaandacht 
willen geven aan de zielenredding en de kerk willen zien als een aggres- 
sieve evangelisatiebeweging, waartoe hun oude kerk ongeschikt bleek : 
zo de Methodisten, de Evangelische Gemeenschap en het Leger der Heils. 
Als slot geeft S. vanuit protestants standpunt een overzicht van het pro- 
bleem, dat zich door deze verdeeldheid stelt en van de betekenis en de 
opdracht van de groeiende oecumenische beweging. 


K. HUTTEN heeft zelf het inlichtingsmateriaal verzameld over een 
120-tal sekten, die op grond van een of ander, uit zijn geheel gerukt, 
christelijk gegeven, eerder als woekerplanten aan de rand van de grote 
christenheid zijn gegroeid, en soms tot machtige, meestal half-revolutio- 
naire godsdienstige groeperingen zijn ontwikkeld. Hij rangschikt ze even- 
eens onder een zestal hoofdthema’s. De apocalyptische idee van de weder- 
komst van de Heer en het duizendjarig rijk ligt aan de grondslag van de 
Adventisten-van-de-zevende-dag, de Getuigen van Jehova en een vijftal 
andere sekten. Het thema van de wereldverbetering als hoofddoel van de 
godsdienst deed de beweging van de « Christelijke Wetenschap» van Mary 
Baker Eddy en de Bahai-godsdienst ontstaan. Een drietal sekten ontsproten 
aan een soort gnostische wetensdrang naar de hogere geheimen over mens 
en wereld, die de Schrift in het duister liet. De Mormonen en de Nieuw- 
apostolische kerk verraden de drang naar een absoluut zeker goddelijk 
gezag, waaraan de vertwijfelde mens zich met rustige zekerheid kan 
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hechten. Andere sekten, zoals de Nazareërs, de Graalbeweging, de Vrede- 
missie van Father Divine en een paar andere, aanvaarden zelfs een soort 
incarnatie van God zelf of van Gods Zoon in hun nog in leven zijnde 
stichter. In aanhangsel worden nog een dertigtal kleinere groepen kort 
getypeerd. Ook in dit werk tracht de auteur voor iedere groep het typisch 
fundamenteel gegeven van de groep duidelijk te maken, en de mogelijke 
plaats ervan in de gehele christelijke boodschap te belichten. L.R. 


*__K. PERGANDE, Der Einsame von Bethel. Die Geschichte des Pastors 
Bodelschwing und seines grossen Werkes, Stuttgart, Quell-Verlag, 1953, 
2255 XxX 15 cm: 220 blz: 

De levensgeschiedenis van deze grote protestantse voorman, Friedrich 
Bodelschwingh (1831-1910), is een ontroerend verhaal van zedelijke groot- 
heid en schoonmenselijkheid, van een leven totaal gedragen door een 
elles bezielend Godsgeloof en algeheel in dienst van de authentieke chris- 
telijke naastenliefde. Na een korte ambtsperiode als dominee in zijn 
geboortestreek en daarna in de Duitse diasporagemeente in Parijs werkte 
Vader Bodelschwingh 40 jaar aan zijn levenswerk, Bethel, aanvankelijk 
een liefdadigheidsinstelling voor epileptici en uitgegroeid tot een beroemd 
centrum van christelijke liefdadigheid voor alle door het leven misdeelden, 
vooral voor de toen problematisch wordende werk- en heimatloze prole- 
tariërsmassa. Zo werd Bodelschwingh een der stuwende krachten in de 
beginnende sociale beweging, een man die aan het keizerhof en bij de 
regering hoog stond aangeschreven en tot een nationale figuur uitgroeide. 
Zijn werk werd voortgezet door zijn zoon Fritz, die in dezelfde lijn door- 
werkt en o.m. een centrum van verzet vormt tegen de euthanasiepraktijken 
onder het Hitlerregiem. L.R. 


J. WIRTZ, Amour et mariage. Traduit par Elisabeth Bach, Olten, Edition 
Otto Walter S.A. ; Mulhouse, Edition Salvator ; Doornik, Casterman V, 
(1947), 20,5 X 13,5 cm., 288 bl, 81 fr. 


In de originele uitgave droeg dit Zwitsers boek de titel Vom Eros zur 
Ehe, en kende groot sukses. Het is geschreven in een sobere poëtische stijl 
en doorspikkeld met goed gekozen illustratie uit de religieuze en profane 
litteratuur. Het behandelt in talrijke kleine paragrafen liefde, huwelijk en 
familie van uit het standpunt van de gezonde zielkunde en van het kris- 
tendom. Veel goede raad ligt er overvloedig in te grijpen. In al zijn een- 
voud is het een boek waaruit verloofden en gehuwden veel wijze raad en 
weldoende hulp kunnen vinden. TA VRE. 


M. REDING, Der Aufbau der christlichen Existenz, München, Max 
Hueber-Verlag, 1952, 22 X 15 cm., 234 bl., gen. 7.80 en geb. 10.80 D.M. 

In onze bespreking van het eerste deel van Redings Handbuch der 
Moraltheologie (cfr Coll. Gand. 1954, bl. 88) spraken we reeds over dit 
inleidingsdeel : het opent het perspektief waarin de vijftien banden van 
dit werk zullen komen te staan. 

Kristelijke existentie betekent een bijzondere soort van nabijheid van 
de mens tot God, nl. die welke in Kristus gegrond is. In de openbaring van 
het Kristendom moet geschiedenis en waarheid onderscheiden worden: 
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tijdsgebonden feiten en levensvormen en tijdeloos-metafysische waar- 
heden. Tot deze laatste behoort de ontologische gebondenheid en gelijkenis 
met God. Heel de geschiedenis is de konkrete uitdrukking gewest van 
deze wezenlijke « Gottebenbildlichkeit » geweest : in Abraham, in Mozes, 
in de mensgeworden Kristus. Het kontakt met God is een werk van natuur 
en genade, van existentiële bereidwilligheid tegenover God, voornamelijk 
gerealizeerd in Kristus, de Kerk en de Sacramenten, in het individueel en 
het gemeenschapsleven, konkreet te beleven in geloof, hoop en liefde. Aan 
de fenomenologische beschrijving van het geloof wordt hier veel aandacht 
geschonken. De schrijver laat zich echter op een onnauwkeurigheid betrap- 
pen, waneer hij zegt «Es darf dabei jedoch nicht vergessen werden… dasz 
die sakramente ohne den Glauben nicht gültig empfangen werden können » 
(bl. 132). 

Dit boekdeel is een programmaverklaring bij de aanleg van een groot 
werk over moraaltheologie ; als dusdanig raakt het vele punten aan zonder 
er grondig over uit te wijden. Het is een vluchtige fenomenologie van de 
kristelijke existentie waarvan de uitbouw de veertien volgende delen zal 
vullen. L.V.P. 


Psychologie et pastorale (Etudes de pastorale, 6), Leuven, E. Nauwe- 
laerts, 2, Kard. Mercierplaats ; Parijs, Desclée De Brouwer, 76, Rue des 
Saints-Pères, 1953, 17,5 X 12 cm., 192 bl, 45 fr. 

Dit boekje bundelt, evenals zijn voorgangers in vermelde reeks, de 
referaten voorgedragen op een jaarlijkse priesterbijeenkomst voor pasto- 
raal in ons land. In 1951 ging deze vergadering door te Dalhem in het 
bisdom Luik en was gewijd aan het belang van de psychologie in de 
zielzorg. Prof. J. Nuttin sprak er over de psychologie en de priester, 
Kan. H. Widard over de vrijheid en Kan. J. Vieujean over de zin der zonde. 
Verder werd gehandeld over de betekenis der zielkunde voor de opvoeding 
door E. H. L. Fourneau, voor de roeping door E. H. L. Evely en voor het 
gebed door Kan. D. Joos. 

De belangrijkste bijdragen zijn zonder twijfel die van Prof Nuttin en 
van Kan, Vieujean. Daaruit blijkt dat dieptepsychologie, testpsychologie 
en sociale psychologie een zulkdanig belang hebben voor het leven in het 
algemeen en voor de zondeopvatting in het bijzonder, dat een zielzorger 
aangaande deze vakken niet onwetend mag zijn. De banden tussen zielkunde 
‚ enerzijds en moraal en godsdienstig leven anderzijds zijn maar al te mani- 
fest. Wie van dit boekje kennis neemt zal er nog meer overtuigd van 
worden en zal door deze inleidende gedachten geprikkeld worden om op 
deze problemen dieper in te gaan. EVP: 


Th. A. IORIO, SL, Theologia moralis. Ed. quarta recognita et emen- 
data, Vol. I. De actibus humanis, de conscientia, de legibus, de peccatis, de 
virtutibus, Napels, M. D'Auria, 1953, 24 X 16 cm, XIX - 243 bl, 1000 L. 

Deze moraaltheologie is een herwerkte uitgave van het bekende 
Compendium theologiae moralis van P. Gury, later bijgewerkt door P. Tum- 
molo en inmiddels van een nieuwe titel voorzien. De huidige bewerker 
P. Torio is professor van moraaltheologie aan de Aloysiaanse pauselijke 
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theologiefakulteit te Napels. 


Het eerste volume dat wij hier bespreken, is een fundamentele moraal- | 


theologie van het klassiek genre: klare uiteenzetting, soliede traditionele 


leer en voorzichtige keuze in de betwiste sententies. De derde periode van | 


de geschiedenis der moraaltheologie, die namelijk vanaf het koncilie van 
Trente, wordt hier zeer eufemistisch aetas perfecta genoemd. Het is wonder 
en spijtig dat hier niets over het einddoel aangetroffen wordt. Het deel 


dat gewijd is aan het geweten is wel het flinkste van de vijf delen. Het 
laatste traktaat, nlk over de deugden, beantwoordt geenszins aan zijn op- 
gave : in plaats van de fundamentele uiteenzetting over het wezen van heb- 
belijkheden, deugden, theologale deugden, gaven van de H. Geest, enz, 
vindt men een bondige verhandeling over elk der goddelijke en der kardinale _ 


deugden in specie. Aan het einde komen nuttige alfabetische en analytische 
tafels voor. 


Zoals gewoonlijk in dergelijke traktaten, worden de fenomenologische 
elementen der moderne ethiek totaal verwaarloosd en blijft ook de bijbelse 
fundering van de stellingen onvoldoende verzorgd, evenals de aanduiding _ 


van de zekerheidsgraden der stellingen. TAVAE 


Christus en de godsdienstige vorming, Jaarboek 1951-1953 van het 


Studiecentrum voor godsdienstige vorming, Brussel, 27, Spastraat, 


21 X 14 em, 120 blz, 48 fr. 


Wij bespraken reeds vroeger de twee voorgaande jaarboeken (cfr 
Coll. Gand, 1949, bl. 398 en 1951, bl. 282). Evenals die bevat deze publikatie 
drie afdelingen : methodiek, praktische dokumentatie en bibliografie. Een 
wijziging in de uitgave is evenwel dat de drie delen in afzonderlijke 
fascikels voorkomen welke in een kaft steken. 

Het eerste deel biedt bijdragen van P. Van Caster over het godsdienst- 
onderricht als heilsboodschap, van A. Daelman over de godsdienstige 
ontwikkeling bij het schoolkind en van J. De Venter over aktief gods- 
dienstonderricht. Het tweede deel geeft praktische dokumentatie gezant in 
recente publikaties, schema’s over het doel van godsdienstonderricht, 
werkelijkheidsopenbaring, doceerwijze in mysterie, humanistisch gods- 
dienstonderricht, jeugdpsychologie, voorbereiding op de zaligmaker, en 
vrije wil. In het laatste deel vindt men de bibliografie van- en het hulp 
materiaal voor het godsdienstonderricht systematisch gerangschikt. 

Indien de jaarboeken van het studiecentrum regelmatig en met dezelfde 
aktuële inhoud verschijnen, zullen zij bij katecheten en katechisten hoe 
langer hoe beter gekomen zijn. L.V.P. 


rige 


Verslag der PPriesterstudiedagen 
te Drongen 17-19 Mei 1954. 


Op 17, 18 en 19 Mei ll. werden in de stemmige en gastvrije 
abdij van Drongen studiedagen gehouden voor de diocesane clerus 
van ons Bisdom. Hun succes overtrof de hoogste verwachtingen. 
Negentig priesters vonden, niet altijd zonder moeite, de nodige 
vrije tijd, en volgden de lessen met gespannen belangstelling en 
innige voldoening. 


We herhalen hier graag wat we aan de deelnemers zegden : 
het succes van die studiedagen bracht ons, te midden van de lasten 
van ons ambt, een diepe vreugde. Het doet ons deugd vast te stellen 
dat er onder onze priesters nog velen zijn die de zielzorg niet alleen 
ter harte nemen, maar ook nog bezorgd zijn om hun persoonlijke 
vorming te volmaken en hun werk zo vruchtbaar mogelijk te maken. 
In de moeilijkheden en hinderpalen die zij in hun taak ontmoeten 
vinden zij een prikkel tot bezinning, verdieping van hun gods- 
dienstig leven, inzet van hun beste krachten. Zij letten op «de 
tekenen des tijds », op de vele gevaren die geloof en zeden van ons 
volk bedreigen of ondermijnen ; zij erkennen hun eigen tekorten en 
trachten ze aan te vullen ; zij zoeken naar geschikter werkmethoden 
en aanvaarden graag de hulp die hun geboden wordt. Als die geest 
van apostolische bezorgdheid bij onze priesters aangroeit, mogen 
we, spijts al de moeilijkheden die de hedendaagse zielzorg in de 
weg staan, met betrouwen de toekomst te gemoet zien. 


De studiedagen hebben voor een groot deel hun succes te dan- 
ken aan het feit dat de aandacht werd gevestigd op één thema, dat 
de kern van de zielzorg uitmaakt : God en godsdienst. Dat thema 
werd, na zorgvuldige voorbereiding, in zijn bijzonderste aspecten 
grondig onderzocht. De deelnemers hebben onmiddellijk bemerkt 
en sterk op prijs gesteld dat ze « in medias res » werden gevoerd, 
niet met uiteenlopende en goedbedoelde maar eerder oppervlakkige 


beschouwingen werden bediend, en degelijke kost te verteren kregen. 
Vele priesters werken zeker niet minder dan hun voorgangers ; 
in allerlei richting worden pogingen aangewend om tot een 
efficienter zielzorg te komen. Toch hebben we de indruk dat, alles 
bij mekaar genomen, het resultaat niet voldoende aan de inspan- 
ningen beantwoordt. Wellicht omdat we te weinig rekening houden 
met de regel dat we, inzake godsdienstige opvoeding van ons volk, 
heden meer dan vroeger, moeten beginnen bij... het begin, door 
opleiding tot godsdienstigheid, tot oprechte dienst van de ware God. 
Het gebouw dat de priesters met veel moeite in de zielen zoeken op 
te trekken zal beter aan de stormen van de tijd weerstaan, wanneer 
de fundamenten dieper en steviger worden gelegd. 


Door deze publicatie krijgen de studiedagen hun passende 
voleinding. De deelnemers werden te rijk en te vlug bediend, zodat 
ze het geboden geestelijk voedsel niet naar verlangen konden 
smaken en assimileren. Zij krijgen nu de kans tot zelfbediening, en 
kunnen zich aan de verschillende spijzen in rustig tempo naar harte- 
lust te goed doen. Zij die, om een of ander reden, te Drongen niet 
konden aanwezig zijn, vinden hier veel van wat zij moesten missen. 
We vertrouwen dat vele priesters deze studies graag en herhaalde- 
lijk zullen in handen nemen. Ze verdienen niet alleen gelezen, maar 
vitgepluisd, overwogen en praktisch aangewend te worden. Op elke 
bladzijde komen beschouwingen voor die tekortkomingen aan- 
wijzen, maar meteen inzicht en bezieling bijbrengen om vrucht- 
baarder priesterwerk te leveren. 


De studiedagen leverden ook een nieuw bewijs dat ernstige 
zielzorg niet gediend is met « amateurswerk » of eenzijdige actie 
volgens individuele voorkeur, maar moet steunen op een soliede 
wijsgerig-theologische vorming. De samenkomst, op de studiedagen, 
van seminarieprofessoren en priesters werkzaam in de zielzorg 
bracht «theorie en « praktijk » in vruchtbare wisselwerking nader 
bij malkander. De lezing dezer bijdragen zal menig priester beter 


doen inzien dat in de klassieke «traktaten» van de seminarie- 
cursussen ongekende schatten geborgen liggen. Het komt er evenwel 
op aan de bolster te breken om de pit te vinden, oude waarheden 
door nieuwe inzichten te belichten, streng afgewogen formuleringen 
nader tot de werkelijkheid te brengen en leven in te blazen. Ook 
op dat gebied hebben de lesgevers beste werk verricht. 


Tenslotte stippen we met voldoening aan dat op de studie- 
dagen een geest van broederlijke samenhorigheid heerste. Seminarie- 
professoren, Dekens, Pastoors, Kloosterdirecteurs en Onderpastoors, 
jong en oud, vonden er malkander «in uno spiritu unanimes ». 
Ze voelden zich gelukkig door uitwisseling van inzichten en ervarin- 
gen malkander te verrijken en vruchtbaar priesterwerk voor te 
bereiden. In die ervaring ligt een kostbare aanwijzing : bij het werk 
op de parochie, op de priesterconferenties, bij toevallige samen- 
komsten is er vruchtbare « communio » mogelijk en nodig. 


We bieden graag onze welgemeende dank en gelukwensen aan 
allen die bij de studiedagen betrokken waren. Zij hebben deugde- 
lijk werk geleverd. We hopen dat het bij die eerste proef niet 
blijven zal. Te Drongen werd een zaad uitgeworpen dat onder Gods 
zegen schone vruchten dragen zal. 


t CAROLUS-JUSTINUS, bisschop van Gent. 


DE MENS TEGENOVER GOD 


Zware opgave van de huidige zielzorg. 


De priester in de zielzorg heeft op onze dagen een bijzonder lastige 
taak te vervullen. Hij moet, zoals vroeger, het gewoon parochiaal werk 
verrichten : de goddelijke diensten verzorgen, de HH. Sakramenten toe- 
dienen, godsdienstonderricht verstrekken in kerk en school, huis- en zieken- 
bezoek doen, de kerkelijke administratie bijhouden. Bovendien krijgt hij 
de laatste jaren heel wat vergaderingen bij te wonen of te leiden, studie- 
kringen te verzorgen, deugdelijke ontspanning te organiseren. Het is een 
feit dat de moderne zielzorg voor nieuwe opgaven staat, nieuwe moeilijk- 
heden ontmoet, stilaan nieuwe wegen baant. 

Wat vraagt de leek van vandaag van zijn priesters ? Soms heel veel, 
ja wel eens meer dan zij geven kunnen. Een klein élite uit alle standen, 
doorgaans gevormd door de Katholieke Actie, is dikwijls veeleisend 
geworden. Zij wil, in een ongunstig klimaat, haar godsdienstig leven ver- 
sterken, en verwacht van de zielzorger meer dan gewone voorlichting en 
steun. Zij is bereid tot apostolaatswerk, maar vindt het vanzelfsprekend 
dat de priester voorgaat en voor haar medewerking waardering toont en 
speelruimte schept. Zij loopt daarbij in onbekookte neofietenijver wel eens 
wat vlug van stapel en beoordeelt nogal hard al wie haar inzichten niet 
deelt of haar methoden niet aanvaardt. Daartegenover staat de grote massa, 
die stilaan en bijna onopgemerkt verder afwijkt van de ware kristelijke 
levenswandel. Een lichtzinnige jeugd, verslingerd op vermaken ; een volk 
dat in alle standen vooral op het aardse gericht is, en de geestelijke en 
eeuwige waarden praktisch als een bijkomstigheid behandelt ; vervlakking 
van het geweten, verduistering van plichtsbesef in huwelijks- en familie- 
leven, bij ’t vervullen van werk en ambt. Vele « kristenen » vragen heel 
weinig van hun priesters : een korte Zondagmis, liefst zonder preek ; een 
vlotte doorgang door de biechtstoel bij hun raar geworden biecht ; een 
priesterlijke actie die binnen de Kerk blijft of binnen de bonden voor 
liefhebbers van « pastersgedoe» : « Wij hebben een beste pastoor ; hij 
laat iedereen gerust» ! ! Hedendaags is de akker der zielen tamelijk dor 
en hard om bewerken. Veel zand valt op een rots, tussen de doornen, op 
de weg waar het vertrappeld wordt. Vermoeide of sceptisch-gestemde 
priesters worden wel eens moedeloos, wanneer ze telkens weer vaststellen 
dat hun inspanningen, voor een groot deel, vruchteloos blijven. 
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Vruchteloze inspanningen ? 


Het verslappen van het godsdienstig leven bij de massa is niet altijd 
hoofdzakelijk aan een gebrekkige zielzorg te wijten. De laatste jaren hebben 
vele katholieken wel eens eenzijdig op de fouten, tekorten, gebreken in 
eigen kamp gewezen. Zij letten weinig op de «vijand» die voortdurend 
onkruid zaait op Gods akker. De zielzorgers zullen altijd, met en na Christus, 
het kruis te dragen hebben van onbegrip, onverschilligheid en tegenkanting. 
Zij moeten dikwijls zaaien met de hoop en het betrouwen dat later anderen 
zullen oogsten wat zij niet eens zagen groeien. 

Het ware evenwel verkeerd elke mislukking op de rug van de vijand 
te schuiven of van de onwillige, onverschillige kudde. Wij mogen niet 
toegeven aan moedeloosheid of quietisme. « Insta opportune, importune, 
argue, obsecra» (2 Tim. 4, 2) ; « haec est victoria quae vincit mundum, 
fides vestra» (1 Jo. 5, 4). Herhaalde mislukkingen vragen een gewetens- 
onderzoek, en zo nodig een wijze aanpassing aan veranderde toestanden. 
De strijd die de Kerk de laatste decennia te voeren had, heeft de beste 
priesters en leken ertoe gebracht krachtige reserves, die vroeger verwaar- 
loosd werden, in te zetten. Er kwam op menig gebied een « terugkeer naar 
de bronnen » die het godsdienstig leven verdiept, en in de toekomst veel 
verrijken kan. Het volstaat te wijzen op de Katholieke Actie, die nog in 
haar kinderschoenen loopt, en haar kinderziekten doormaakt; op een 
groeiende belangstelling voor liturgische en bijbelse godsvrucht; op de 
ingezette vernieuwing van godsdienstonderricht ; op hoogstaande vulga- 
risatie van theologische verhandelingen ; op actiever deelname van de beste 
parochianen aan de kerkelijke diensten. 


Een ernstig probleem : de ongodsdienstige massa. 


Het oordeel over moderne toestanden wordt dikwijls misvormd door 
een aprioristisch pessimisme of kortzichtig idealisme. Een gezond realisme 
brengt ons tot het inzicht van een belangrijk feit : de zielzorg heeft weinig 
vat op de grote massa, op een groot deel onzer parochianen is de invloed 
van de Kerk en het kerkelijk leven heel klein geworden. Wij bedoelen niet 
alleen de velen die de Kerk de rug toekeerden ; wij denken ook aan de 
ontelbare flauwe en lauwe christenen, die nog tamelijk regelmatig de kerk 
bezoeken. We hebben maar na te gaan hoe zij de Zondagsmis bijwonen, 
hun Paasplicht vervullen, hun plichten van staat opnemen. Van een kriste- 
lijke overtuiging is er in hun levenswandel weinig te merken. IJverige 
priesters lijden onder de logge onverschilligheid van die massa. Spijts hun 
bezorgdheid om de zielzorg te vernieuwen en aan te passen, krijgen zij die 
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massa niet in beweging, niet uit kwaadwilligheid of afwijzend verzet van 
die massakristenen, maar uit een gemis aan smaak en belangstelling voor 
alles wat geestelijk en godsdienstig is. 


We staan hier wellicht voor de kern der kwestie : bij vele parochianen 
is de « sensus religiosus », — het geestelijk zintuig dat hen vatbaar maakt 
voor het godsdienstig leven — sterk afgestompt. Velen doen nog in zekere 
mate mee met de Kerk : uit traditie, gewoonte, aanpassing aan het milieu, 
onbepaalde behoefte. Maar het blijft veelal bij een materiële participatie. 
Zij zoeken en vinden er geen voedsel voor geestelijk leven, voor persoon- 
lijke verbondenheid met de levende God. Is de onvruchtbaarheid van ons 
priesterwerk niet voor een groot deel te wijten aan die afstomping van de 
« sensus religiosus » ? Gratia supponit naturam. Het « specifiek-kristelijke » 


wil er niet of niet goed in, omdat het godsdienstige bij velen kwijnt en 
sterft. 


De bijzonderste opgave van de zielzorg. 


De godsdienstige waarde van een mens wordt bepaald door zijn 
verhouding tot de ware, levende God. Een mens is godsdienstig naarmate 
hij beseft en beleeft wat hij is : een schepsel van God, geroepen om kind 
van God te worden ; naarmate hij zich inspant om te leven niet aan de 
oppervlakte van zijn bestaan, maar vanuit de kern van zijn wezen, waar 
hij, naar Gods beeld geschapen, naar God toe gemaakt is ; naarmate hij 
zich openstelt voor de inwerking van God, die ieder mens aan zijn goddelijk 
leven wil deelachtig maken ; naarmate hij Gods toenadering tot hem op 
passende wijze beantwoordt. De ware geschiedenis van een mensenleven 
ligt in de innerlijke, geestelijke dialoog en omgang tussen God en de mens. 
Gelukkige volkeren, zegt men, hebben geen geschiedenis ; een godsdienstige 
mens heeft zijn geschiedenis, waarin, volgens het treffend woord van New- 
man, God en de mens de hoofdacteurs zijn. 

De zielzorg heeft tenslotte maar één opgave : ieder mens te helpen 
om zijn persoonlijke verbondenheid met de levende God tot stand te brengen 
en te versterken. Deze eeuwige en onveranderlijke taak van de zielzorg is, 
in onze ongodsdienstige tijd, bijzonder actueel en dringend. Wij moeten 
onze priesterlijke actie concentreren op het voornaamste: het wakker 
roepen, opwekken, stimuleren van de « sensus religiosus » ; het opvoeden 
tot ware godsdienstigheid. Wij moeten onze mensen telkens weer voor het 
mysterieuze, majestatische Wezen plaatsen, dat door het kleine woordje 
God al te vlug wordt aangeduid. Wij hebben het goddelijk Wezen uit een 
mist te halen van een vaag, en onpersoonlijk deïsme. We moeten trachten 
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de doven de watten uit de oren te halen, zodat ze weerom de God horen die 
ieder mens toespreekt of toefluistert in zijn eigen binnenste, die Zijn sporen 
toont in de wereld, die Zijn openbaring en Zijn heil aanbrengt in Zijn 
Kerk. We moeten hen wijzen op mogelijke belevingen en ervaringen, uit 
hun kinderjaren, hun jeugd, hun later leven, waarbij God zelf hen hield 
staan en vroeg : « Zijt gij voor of tegen mij ? Wat doet gij met het leven 
dat ik u gaf ? Welke richting zoekt ge verder met uw leven op te gaan ? 
Welke plaats neem Ik — uw Heer, God en enige Zaligmaker — in uw 
leven in ? Geeft gij u rekenschap van wat het zeggen wil God de rug toe 
te keren, of in Zijn vriendschap te leven ? » Wij moeten hen duidelijk 
maken dat iedere mens onvermijdelijk voor de keuze staat : ofwel zijn eigen 
zin te doen, daarbij alle ware godsvrucht te verliezen en als een verloren 
zoon in de wereld rond te zwerven ; ofwel volgzaam te zijn tegenover Gods 
Heilige Wil, met Gods hulp God te dienen, en daarbij te ervaren dat God 
de « Weg, de Waarheid en het Leven » is. 

Gans ons priesterlijke actie moet, expliciet of impliciet, direct of 
indirect, gericht zijn op dit doel : het volk de ware God voor de ogen van 
de geest brengen ; de hinderpalen wegruimen die Hem de toegang bemoei- 
lijken tot de kern van ’s mensen wezen ; de mens ontvankelijk maken voor 
Gods zegenrijke inwerking op zijn wezen en zijn levensgang. 


Is onze zielzorg voldoende op die taak gericht ? 


We stellen met voldoening vast dat vele zielzorgers uitzien naar mid- 
delen om bij de parochianen belangstelling te wekken voor het godsdienstig 
leven en hen bij het kerkelijk gebed te betrekken. De tijd waarin men het 
parochiaal leven rustig zijn doodgewoon gangetje liet gaan is voor velen, 
God zij dank, voorbij. Of de huidige zielzorg, in haar geheel genomen, in 
hoofdzaak afgestemd is op de hedendaagse toestanden en moeilijkheden, 
is een andere kwestie. Het kan ons niet verwonderen dat, waar veel kerk- 
gangers heel weinig vragen van ‘de priesters deze stilaan gewoon worden 
niet al te veel aan te bieden ; en een aangenomen gewoonte wordt niet zo 
licht overwonnen. De zielzorger heeft al heel wat te doen om het traditioneel 
parochieleven en de kerkelijke administratie bij te houden. Hoe gemakkelijk 
geeft men niet toe aan de gedachte dat het bijzonderste priesterwerk verricht 
is, wanneer die taak min of meer afgewerkt wordt ? Mogen wij verzekeren 
dat de meeste priesters doorgaans met een zekere godsdienstige bezieling 
hun parochiewerk verrichten ? Er is hier stof voor heilzaam gewetens- 
onderzoek. Om bij het bijzonderste te blijven : geeft de priester, bij het 
opdragen der H. Mis en het toedienen der HH. Sacramenten, doorgaans de 
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indruk dat hij bewust is te zijn : « dispensator mysteriorum Dei» ? Is hij 
in de biechtstoel de man die de zondaar voor Gods aanschijn helpt treden, 
Gods licht in het geweten laat schijnen, Gods zuiverende en sterkende hulp 
toegankelijk maakt ? Scheppen de kerkelijke diensten, in de week, en zelfs 
op Zon- en feestdagen, doorgaans een atmosfeer die werkelijk godsdienstig 
is, en de aanwezigen uitnodigt tot persoonlijke omgang met de levende God ? 
Zijn sommige heilige handelingen als doopsel, begrafenisdienst, huwelijk 
op meerdere parochies niet al te sterk aangewreten door sleur en slenter, 
of tot een tamelijk banaal verloop verlaagd ? Blijft ondertrouw niet te veel 
een oppervlakkig ondervragen om «de papieren in te vullen» ? Worden 
de godsdienstige studiekringen in de jeugdverenigingen voor Katholieke 
Actie met voldoende zorg en bezieling voorbereid en uitgewerkt ? Het 
bijzonderste van ons priesterwerk ligt niet in louter bij- en aan gang houden 
van parochiale dienst en administratie, maar in de godsdienstige bezieling 
van gans ons priesterwerk, en de invloed die er van uitgaat op het persoon- 
lijk godsdienstig leven onzer mensen. De zielzorger heeft hedendaags veel 
meer bezigheden dan vroeger. We denken o.m. aan de vele vergaderingen 
van verenigingen, van organisaties die niet hoofdzakelijk godsdienstig zijn, 
of zelfs op de eerste plaats andere waarden nastreven. Het blijft evenwel de 
taak van de priester dit alles godsdienstig te oriënteren. De stoffe- 
lijke welstand, verstandelijke ontwikkeling, culturele groei van het volk 
mogen practisch geen einddoel worden van sociale werken die hun christe- 
lijk karakter te veel uit het oog verliezen. De zielzorger mag er zich niet toe 
laten verleiden zozeer met de « middelen » bezig te zijn, dat hij ten slotte 
« het doel » niet klaar meer ziet. 


Een gevaarlijk vooroordeel. 


Sommige priesters schijnen van mening dat een gezonde godsdienstige 
zielshouding gemakkelijk gevonden wordt door ieder mens die in het 
catechismusonderricht Gods bestaan leerde kennen. Zij geven zich weinig 
moeite om aan het Godsbegrip zijn volle zin en betekenis te geven, om de 
jeugd niet te laten steken in een kinder-idee omtrent God ; om de volwassene 
te brengen tot een kennis van - en verbondenheid met God die past bij zijn 
geestelijke ontwikkeling en zijn ervaring. « God » is voor vele kerkgangers 
een groot woord met weinig inhoud ; een werkelijkheid die hen weinig 
raakt, hen tamelijk vreemd blijft. Velen menen de goddelijke werkelijkheid 
genoeg te kennen : Gods mysterie en majesteit vermoeden ze nauwelijks. 
Wat groter is dan de mens, wordt door vele mensen verkleind en misvormd. 
In de Godsidee van talrijke lauwe christenen vinden wij diepe sporen van 
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dwalingen en ketterijen : anthropomorphismen, magie, deïsme, pelagianisme, 
jansenisme, naturalisme, super-naturalisme. Wat sommigen voor « gods- 
dienst» aanzien en beoefenen is voor een goed deel een poging om God 
er toe te brengen een mens te dienen. Velen menen de ware, levende God 
te dienen, en dienen slechts « hun » God, een God die in zekere mate, vaak 
onbewust, misvormd werd naar ’s mensen beeld. Er is veel mensenkennis, 
een rijk, levendig Godsbewustzijn, en een onverpoosde priesterlijke zorg 
nodig om het volk op te leiden tot een passende kennis van - en verbonden- 


heid met God. 


Bewustzijn van Gods transcendentie - immanentie. 


De mens blijft steeds geneigd zich Gods hoedanigheden voor te stellen 
volgens het schema van menselijke kwaliteiten, opgevoerd tot hun hoogst 
mogelijke intensiteit. leder zielzorger weet welke gevaren daaruit voort- 
spruiten ; het volstaat te wijzen op «de oneindige goede God die een 
onschuldig kind laat lijden >. Ware godskennis vangt pas aan, waar de 
mens beseft dat God « gans anders» is dan de mens. Dat « eigenaardige » 
van het goddelijk Wezen maakt God voor de mens « mysterieus », maakt 
Hem transcendent — immanent aan de mens. Die trekken van God worden 
niet straffeloos miskend. Een God zonder mysterie, wiens Wezen, kennis, 
goedheid, barmhartigheid, macht niet gans anders is dan de menselijke, 
is geen « Heer » in de bijbelse zin van het woord, maar een « Meester » 
wiens overheersing men wel moet aanvaarden en dragen, en wiens gunst 
men door bepaalde handelingen winnen kan. Hij wordt niet ten volle aan- 
gebeden en geëerd, maar eerder gevreesd en gevleid. Hij wordt gemakkelijk 
neergehaald tot op een plan, waar de mens met Hem gaat handelen « d’égal 
à égal », Hem rekenschap gaat vragen, Hem verzoeken te doen wat de mens 
van Hem verlangt. 


Gods transcendentie geeft de verklaring van zijn mogelijke immanentie. 
Trascendentie en immanentie moeten mekaar aanvullen, Transcendentie 
zonder immanentie leidt naar deïsme of jansenisme. lmmanentie zonder 
transcendentie maakt God al te toegankelijk en berooft Hem van zijn 
« tremenda majestas ». De immanentie, belicht door de transcendentie, stelt 
ons voor de onmetelijke God, die nochtans is « intimeor intimo meo » zoals 
Sint Augustinus het uitdrukt; tot God «in quo vivimus, movemur et 
sumus » volgens de treffende uitdrukking van Sint Paulus. Het is die 
transcendente - immanente God welke, volgens de openbaring, van Oud en 
Nieuw Testament het gevallen mensdom en iedere afzonderlijke mens 
benadert in een liefde, zo onmetelijk diep, dat zij enkel door een boven- 
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natuurlijk geloof te aanvaarden is: « Nos autem credidimus veritati » 


(1 Jo. 4, 16). 


Hoofdzaak: de priesterlijke Godsbeleving. 


Om ons volk tot ware godsdienstigheid op te voeden, hebben we heel 
wat kennis nodig : kennis van de mens, en zijn neigingen om God te mis- 
vormen en te kleineren ; kennis van de hedendaagse mentaliteit met 
zijn religieuze nood ; kennis van de gepaste methode om het kind, de 
jeugd, de volwassene nader tot God te brengen ; wijsgerige, theologische, 
scripturaire kennissen, die ons in staat stellen God enigszins te tonen zoals 
Hij is, en zoals Hij de mensen te gemoet komt. Doch loutere kennis volstaat 
niet. De Godskennis moet in de priester besloten liggen in een persoonlijke 
beleving van zijn verhouding tot God. Wanneer de priester niet alleen« weet » 
maar ook « beleeft » wat het zeggen wil als mens en christen tegenover God 
te staan, met God door het leven te gaan, dan zal hij kunnen spreken uit 
eigen inzicht en ervaring. Dan zal zijn doen en laten, in en buiten de Kerk, 
een godsdienstig-opvoedende waarde erlangen. Dan zal, in de opleiding 
tot godsdienstigheid, het mystisch element, dat zo dikwijls ontbreekt, van 
zelf aanwezig zijn. 

Als de priester een « man Gods» is, of werkelijk tracht te worden, 
dan kan hij, bezield met Gods leven en Gods Geest, met betrouwen de 
zware taak opnemen om ons volk op te voeden tot ware godsdienstigheid. 


O0. SCHELFHOUT. 
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Vele mensen geven tegenwoordig de indruk dat zij niet meer weten 
waarom zij eigenlijk op deze wereld rondlopen ; zij kennen blijkbaar niet 
meer het grote doel van het menselijk leven ; zij varen zonder kompas op 
de klotsende baren van de levenszee. Kortom : « inter mundanas varietates 
non fixa sunt corda, ubi vera sunt gaudia ». 

Geen wonder : als de mensen geen goed georiënteerde opvatting hebben 
over God is gezonde Godsverbondenheid noch solied godsdienstig leven 
mogelijk. Het specifiek christelijke dringt niet door en wordt niet geassimi- 
leerd in geval de natuurlijke « sensus divini » ontbreekt. Zelfs het natuurlijk 
menselijk leven verliest zijn ware zin en betekenis bij vele van onze heden- 
daagse mensen omdat zij hun schepselverhouding tegenover God niet meer 
begrijpen en waarderen. Zo is het te verklaren dat zelfs de katholieken, wier 
Godsidee vaag, ondoordacht en misvormd is, niet meer zo vast en onwankel- 
baar staan in hun godsdienstig leven en dat ook zij stilaan besmet worden 
door de areligieuse geest van de hedendaagse maatschappij waarin God 
praktisch wordt vergeten (*). 

Wij beweren niet dat vele hedendaagse mensen rationeel en bewust 
God verwerpen. Enkele jaren geleden deed men in Nederland een onderzoek 
naar. de godsdienstige problemen bij de studerende jeugd. De uitslag van 
dit enkwest werd gepubliceerd (?) en daaruit blijkt dat het, onder de onder- 
vraagde studenten, eerder uitzonderingen zijn, die beweren noch aan een 
persoonlijke noch aan een onpersoonlijke God te geloven. Tot dezelfde 
bevinding kwam een Duitser, Wunderle, door een gelijkaardig onderzoek (*). 
Ook over de mensen van onze Vlaamse gewesten, waar ongeveer 99 % van 
de kinderen nog in de katholieke Kerk worden gedoopt, kan worden getuigd 
dat er niet velen worden gevonden die bewust en beslist atheïst zijn en het 


(1) Card. SUHARD, Le sens de Dieu, Parijs, 1948, bl. 5: «on a défini la société 
contemporaine de bien de manières : époque de machinisme, siècle de relativisme 
etc. On pourrait plus exactement définir notre civilisation par un caractère qui 
la classe, en dehors de toutes les civilisations antérieures : une société sans Dieu ». 

(2) N. G. M. VAN DOORNIK, Jeugd tussen God en chaos, ’s Gravenhage, 1948, 
bl. 45 : «wanneer wij de frequentie nagaan van de proefpersonen die beweren 
noch aan een persoonlijke noch aan een onpersoonlijke God te geloven, komen 
wij tot de volgende resultaten : bij de katholieken 1 op 156, dat maakt 0,6 % ; 
bij de Protestanten 6 op 236, d.i. 2,5 % ; bij de onkerkelijken 16 op 102 of 
15,6 % ». 

(3) G. WUNDERLE, Glaube und Glaubenszweifel moderner Jugend, Dusseldorf, 1932. 
De auteur legde aan 202 leerlingen van katholieke middelbare scholen in een stad 
van West-Duitsland drie vragen voor, waarvan één luidde : «bei welchen Glaubens- 
lehren der katholischen Kirche fällt Ihnen das Glaubensmüssen besonders schwer ? 
Warum ?» Slechts één proefpersoon beweerde twijfel te koesteren aangaande het 
bestaan van God. 


De 


bestaan van God verwerpen. Met een lichte variatie op een bekend gezegde 
mag men dus zeggen : « fides nascitur, dubitatio fit» : het geloof is de 
jens ingeboren, de twijfel komt gewoonlijk van buiten af. 

Verschillende feiten en gebeurtenissen van de laatste jaren schijnen er 
op te wijzen dat onze doorsnêemensen beginnen te twijfelen. Onder invloed 
van talrijke factoren, die samenvloeien, dooreenlopen en meestal op trage 
en moeilijk na te speuren wijze hun invloed laten gelden, wordt het vertrou- 
wen van ons volk in God, de Kerk en de priesters aan het wankelen gebracht. 
Wie tegenwoordig onder het volk leeft en de mensen vrijmoedig hoort spre- 
ken, wordt getroffen door het feit dat vele katholieken niet meer zo zeker 
overtuigd blijken van de waarheid en de schoonheid van de lering welke 
de priesters prediken (*). Zij zijn nog niet zo ver dat zij de waarheid ervan 
ontkennen, maar zij beginnen te wankelen. Dit zien ook onze tegen- 
strevers (?°). Enkele dagen vóór de verkiezingen van 11 April schreef de 
voorzitter van de Belgische Socialistische partij in «Le Peuple» dat de 
toekomst van het Socialisme in België, ligt op de Vlaamse buiten. In feite 
hebben vele katholieke gelovigen, bij de laatste verkiezingen, links gestemd, 
omdat hun katholieke beginselen niet meer zo vast stonden dat zij bestand 
waren tegenover de verlokking van louter stoffelijke of tijdelijke belangen. 
Anders gezegd : de primauteit van het goddelijke, het bovennatuurlijke, het 
religieuse boven louter menselijke, tijdelijke en natuurlijke zaken, wordt 
heden door vele katholieken praktisch niet meer aanvaard. 

Onze doorsneemensen beginnen te twijfelen over de absolute meer- 
waarde van religieuse waarheden boven tijdelijke belangen enerzijds omdat 
het diep-godsdienstig milieu, waarin zij vroeger leefden, door de gevolgen van 
twee wereldoorlogen thans gevoelig werd gelaïciseerd en anderzijds omdat 
zij geen Godsbegrip in zich dragen waardoor zij worden bezield en gesterkt. 
Als het godsdienstig milieu waarin halfslachtige katholieken leven verzwakt 


(1) Uitspraken zoals de volgende hoort men tegenwoordig meer en meer : « wie weet, 
is t wel allemaal waar, wat de priesters ons vertellen ? t Kan gebeuren, wij zullen 
het afwachten ? — Si... après tout, l'enfer existe, tant pis». 


(2) Volksvertegenwoordiger J. Chalmet schreef in « Vooruit» van 9 April 1954 : « voor 
de doorsnêe-katholieke gelovige mens is de priester — wat hij trouwens ook zou 
moeten zijn — de afgezant van God. Hij ziet in hem de mens, die als de Paus 
nooit faalt, maar eens dat zij ervan overtuigd worden dat het anders is, omdat 
zij het anders zien en voelen, dan is het vertrouwen eruit, niet alleen in de 
geestelijkheid, ook in de Kerk, in God zelf. Wij hebben de indruk dat vele onzer 
katholieke apostelen daar al te weinig rekening mee houden, dat zij het niet willen 
zien of begrijpen. Zo komt het wel dat velen naar de kerk gaan alleen uit gewoonte, 
omdat de anderen gaan, en, naar de plaats waar zij wonen, bijzonder op de 
buiten, voor ’t oog van de mensen, om den brode. Haal die dan maar eens uit 
hun kring van bekenden en zet ze elders waar zij onbevreesd hun goesting kunnen 
doen en ze lopen de kerk voorbij ». 
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— en het verzwakt overal — ontstaat een geslacht van stuurloze, hulpeloze 
twijfelaars. De « Zweifelwahn » is, voor de nabije toekomst, wellicht een 
van de grootste destructieve machten die het godsdienstig leven van ons 
volk bedreigen. Mocht toch nooit de klacht van G. Sand op ons volk van 
toepassing worden : « wij zijn een ongelukkig geslacht, een karavaan die 
verloren loopt in de eindeloosheid van de twijfel, zoekend als Israël naar 
een tent om te rusten, maar in de steek gelaten, zonder profeet, zonder gids, 
zonder ster, zonder aanwijzing zelfs waar men een tent zou moeten opslaan 
in de onmetelijkheid van de woestijn » (°). 


“ 
kad 


Alhoewel de hedendaagse mensen God nog erkennen en aanvaarden, 
zijn er nochtans vele tijdgenoten die over God meestal geen klaar en juist 
afgelijnd idee of begrip hebben. Het gaat hier dus over de misvorming van 
de Godsgedachte. Hoe gevaarlijk het ook is een levende werkelijkheid in 
schoolse categorieën onder te brengen, willen wij, klaarheidshalve, de onjuiste 
opvattingen over God groeperen rond en herleiden tot : 1. de anthropomor- 
phistische opvatting, Il. de miskenning van Gods immanentie en transcen- 
dentie, III. de miskenning van de mysterieuze God. Om te eindigen zullen 


wij nagaan welke invloed het hedendaags leven heeft op de misvorming van 
de Godsgedachte. 


IL. — De anthropomorphistische opvatting van God. 


Naarmate het godsdienstig leven in brede kringen vervalt, komt de 
misvorming der Godsidee veelvuldiger en in erger misvormingen voor. Gads 
wezen, vol majesteit en mysterie, wordt in de menselijke opvattingen gemak- 
kelijk geschonden. Zelfs na de Openbaring blijft de mens geneigd zich een 
voorstelling van God te maken naar een louter humanistisch beeld. Het valt 
de mens zwaar God, de gans Andere, niet te ontdoen — vaak onbewust — 
van zijn goddelijke wezenstrekken. 

Dit is menselijkerwijze gesproken, nog al gemakkelijk te begrijpen en 
te verklaren. De Godsvoorstelling bij het kind vertoont, vanzelfsprekend, 
enige gelijkenissen met het beeld van zijn menselijke vader. Hoe zou het 
ook anders kunnen ? Als men aan het kind vertelt dat God een vader is, 
als men het leert bidden : « onze Vader, die in de Hemel zijt» dan denkt 
het spontaan aan zijn eigen vader hier op aarde ; een man, die speelgoed of 
oorvijgen uitdeelt, die luid roept of kalm-vriendelijk toelacht. In het bewust- _ 
zijn van het kind zal het karakterbeeld van de menselijke vader overgedra- 


(8) G. SAND, Lettres à Morcie. 
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gen worden op de Goddelijke Vader, zodat, van af de eerste les over God, 
de kinderen van een klas naar huis gaan met een voorstelling over God naar 
een menselijk beeld. 

Wanneer een pubescent zich begint te ontworstelen aan de kinderlijke 
Godsvoorstelling, bezit hij niet terstond klare begrippen. Hij maakt een 
tussenstadium door waarin de voorstelling van « God als mens» en « God 
als geest» verward door elkaar loopt. Het schijnt hem toe dat de Gods- 
voorstelling uit zijn kinderjaren onjuist is en hij stelt zich de vraag : is God 
dan een fictie ?… Dit is het ogenblik, dat door de radicale dieptepsychologie 
wordt toegejuicht als de bevrijding van het neurotisch geloof, als het ontmas- 
keren van het infantiel vastzitten aan het Godvaderbeeld. Moet men Freud 
geloven, dan is het geloof aan een persoonlijke God een groeistoornis, een 
overblijfsel van de infantiele eerbied en vrees voor zijn natuurlijke vader. 

Het is een feit, door de ondervinding bewezen, dat vele doorsnee- 
katholieken de infantiele godsvoorstellingen blijven behouden tot aan het 
einde van hun leven. Typische verschijnselen daarvan zijn : God, die alleen 
ter hulp wordt geroepen als men, voor louter-tijdelijke zaken, in moeilijk- 
heden zit. God-almachtig maar. in ’s mensen dienst. (*) God, die omdat 
Hij oneindig goed is, alles door de vingers ziet : « comprendre c'est par- 
donner », God die vooral door uiterlijke oefeningen gediend wordt : forma- 
lisme en kwakzalverij. — God die aan de mens geen taak oplegt of geen 
opdracht geeft noch een levensrichting voorschrijft : Deisme. — De hoofd- 
zakelijke-morele God, de God van de geboden en verboden (*). — De God 
die men verwerpt omdat Hij niet aanhoorde, harteloos is, kwaad, lijden en 
oorlog toelaat. — De God zonder diepte, die men meent te kennen volgens 
oppervlakkig, niet geassimileerd catechismusonderricht of apologetica. 

Het is voor de priesters een dringende plicht, door predicatie en catechese 
aan de opgroeiende jeugd en de adulten, de infantiele voorstellingen van God 
stilaan te zuiveren van anthropomorphistische elementen totdat God voor 
hen wordt de onkenbare, de onnoembare, de gans Andere waarvan wij alleen 
‚ door de Middelaar een afglans kennen. Als dit niet ten gepaste tijde gebeurt, 
lopen de volwassenen gevaar de God van hun kinderjaren te beschouwen als 
een fictie. Vandaar de mening van vele lauwe christenen dat Godsdienst goed 
is voor kinderen waarmede, na de plechtige communie, mag worden af- 


(1) In de Zomer 1944, tijdens de invasieperiode van de geallieerde strijdmachten, en 
de daarmede gepaard-gaande bombardementen, had te Gent een noodnoveen plaats 
om Gods bescherming af te smeken. Iedere avond, te 20 u. was er Lof met sermoen, 
telkens in een andere kerk. Er was een massa volk : de kerken waren letterlijk 
te klein. — De danknoveen, een jaar later, kende reeds een minder sukses. 

(2) Het valt buiten het bestek van dit artikel te onderzoeken in hoever de doorsnêe- 
predikatie daaraan schuld heeft. 
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gebroken. Met hoeveel kinderen uit de grootstad is dit het geval ? (*). 

Het wegnemen van de infantiele voorstellingen” verloopt niet altijd zo 
eenvoudig. Wanneer in dit embryonale, overgevoelige stadium storende in- 
vloeden optreden, kan iets monsterachtigs geboren worden, een navrante 
caricatuur van het verheven Godsbeeld : b.v. een fatum of « zoiets als de 
waarheid aller dingen », een « opper iets » of een blinde macht : « ce pauvre 
être chimérique, mêlé au tissu de l'univers » en het is niet onmogelijk dat 
er uiteindelijk niets anders overblijft dan een grote onverschilligheid. 

Onder de storende invloeden treedt als een van de belangrijkste naar 
voor : de verwarring tussen de voorstellingen en begrippen die de anthropo- 
morphistische God van de ware God onderscheiden. Het kind vormt zich 
van God een voorstelling als mens, de volwassene heeft een idee van de 
Persoon. Juist de verwarring tussen voorstelling en idee, tussen mens en 
persoon is een van de grootste oorzaken waardoor de opgroeiende jeugd 
onjuiste gedachten heeft over de persoonlijke God. De verwarring tussen 
voorstelling en idee leidt tot relativisme en deze tussen mens en persoon 
tot pantheisme. Het is de taak van de catecheet en de predikant het Gods- 
begrip stilaan theologisch te verhelderen door de voorstellingen scherp te 
stellen tegenover de abstracte idee. Zo wordt een zekere continuiteit tussen de 
opvattingen van het kind, waarin toch ook de idee niet totaal mag ontbreken, 
en die van de volwassene, gewaarborgd. 


IH. — Miskenning van Gods immanentie - transcendentie. 


Vele misvormingen van de Godsidee komen voort uit het feit dat Gods 
immanentie en transcendentie miskend worden. De doorsnêekatholieken 
weten geen weg met : «in Deo vivimus, movemur et sumus ». God wordt 
voor zulke mensen een groot en machtig Wezen naast de andere wezens, in 
plaats van de steeds scheppende drager van alles wat bestaat, in ’t bijzonder 
van de mens, naar zijn beeld geschapen. De transcendentie van God wordt 
verwijdering en vervreemding van de mens en zijn leven (God in de 
stratosfeer). Waar is de tijd dat de katholieken de afbeelding van het al- 
ziende oog van God in een kader aan de muur van de huiskamer ophingen ? 
Ziet men nog zulke kaders tegenwoordig ? 

Kent Gij onder Uw gelovigen geen mensen die blijkbaar niet meer aan- 
vaarden dat God voortdurend met ieder mens en zijn levensloop begaan is, 
die menen dat Gods vaderlijke bezorgdheid en voorzienigheid een schone 


(2) Een priester uit een Parijse volksparochie vertelde hoe hij een tienjarige jongen 
trachtte te overhalen de Zondagmis bij te wonen. De jongen antwoordde afwijzend 
«Mr labbé, je suis un homme», 
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maar onechte voorstelling is ? Zij schijnen niet meer te rekenen op God, 
maar uitsluitend op zich zelf : ieder moet zorgen dat hij, alleen steunend op 
eigen krachten, zich zelf door het leven slaat (*). Als de gelovigen daad- 
werkelijk niet meer aanvaarden dat God voortdurend met hen bekommerd 
is, vervalt het regelmatig en betrouwvol gebed, de godsdienstoefeningen 
worden min of meer bijkomstig, zij verliezen haar levenswaarde, zij zijn 
geen dagelijks brood meer voor het normaal geestelijk leven (?°). Onze 
doorsnêe katholieken hebben tegenwoordig de schok van een ongeluk of een 
ziekte nodig om zich bewust te worden dat God nog bestaat. Hun gebed is 
in die omstandigheden veel minder een uiting van kinderlijk betrouwen dan 
wel een soort commanderen : zij trachten God te overhalen om tussen te 
komen in hun meestal materiële moeilijkheden en een gunstige afloop te ver- 
zekeren aan hun louter menselijke plannen. Het wordt een bedelarij van 
novenen, half-bijgelovige praktijken en bedevaarten van mensen, die de 
Zondagsmis verzuimen. Het komt zover dat de Godsdienst in de opvatting 
van zulke katholieken vervalt tot : God in dienst van de mensen in plaats 
van de mensen die God moeten dienen. 

Het spreekt van zelf dat het bij zulke mensen geen vreugde meer 
betekent te leven in Gods nabijheid en welbehagen : gans hun levenshouding 
wordt stilaan gelaïciseerd. Zij missen de nederige volgzaamheid tegenover 
de goddelijke Heer en Meester ; zij miskennen hun fundamentele levens- 
roeping en staan weerbarstig tegenover het vervullen van hun « Lebens- 
aufgabe » : nl. de Wil van God in hun dagelijks bestaan te volbrengen. Zij 
hebben geen zin voor de onschatbare waarde van het genadeleven in hun 
ziel. Hoevele doorsnêegelovigen zouden het genadeleven werkelijk op prijs 
stellen ? Hoevelen daarentegen bedrijven met de meeste gemakkelijkheid de 
doodzonde, omdat bij hen het zondebewustzijn teloorging, wijl ze Gods 
heiligheid miskennen en er m.e.w. een misvormde Godsgedachte op na- 
houden. 


BIN — Miskenning van de mysterieuse God. 


De mensen hebben tegenwoordig weinig belangstelling voor de myste- 
rieuse God. De wetenschappelijke ontdekkingen brachten technische wonderen 
voort. De « homo faber » maakt zich los van de slavernij en van alle dienst- 
baarheid, hij wordt langs om meer autonoom en vrij. De hedendaagse mens 


(1) Het valt buiten het bestek van dit referaat te onderzoeken in hoever een gebrekkige 

catechese en predikatie over de Goddelijke Voorzienigheid daaraan schuld heeft. 
(2) Het ware, in verband hiermede interessant te onderzoeken hoe het staat met het 
dagelijks gebed (’s morgens, ’s avonds, vóór en na het eten) ? 
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wil alles weten, alles kennen en kunnen, genoeg hebben aan en met zich zelf. 
Hij wordt het centrum van eigen belangstelling : God, de mysterieuze God 
in Zich-Zelf, interesseert hem bitter weinig. Daarom steunt men tegenwoordig 
op alles wat God van uit Zijn mysterie nader tot de mensen doet komen : 
op God-Vader niet zoveel «in de Hemel» dan wel op aarde. De mens- 
geworden Zoon van God, Jesus Christus, wordt, heden ten dage veel minder 
dan in de primitieve Kerk, verheerlijkt als de Heer Jesus, maar als de oudste 
broeder, de vertrouwensman, de bruidegom, als Christus-werkman enz. De | 
spiritualiteit is tegenwoordig gecentreerd op het dogma van de Menswording, 
soms echter op onvolledige wijze. Men beschouwt te eenzijdig de komst van 
de Zoon van God op deze wereld als een gebeurtenis die de mensen- 
geschiedenis alleen in haar tijdelijk verloop heeft beïnvloed, en men vergeet 
dat God de Zoon mens geworden is om, ieder mens in *t bijzonder, door Zijn | 
genadeleven te vergoddelijken. Er bestaat tegenwoordig een werkelijk gevaar | 
dat men de godsdienst uitsluitend in dienst stelt van tijdelijke en materiële 
belangen, van psychologische en sociale noden van de mens, alsof het 
christendom en het katholicisme nog altijd goed genoeg zijn om de mensen 
te helpen als zij in stoffelijke nood zijn, of om de put te vullen als het 
politiek en sociologisch kalf bijna verdronken is. 

Aangezien men tegenwoordig God en godsdienst bekijkt van uit louter | 
menselijk standpunt, heeft men geen zin meer voor beproeving en loutering ; 
men vraagt aan God schaamteloos rekenschap als het tijdelijk leven niet 
naar eigen wens verloopt, alhoewel Christus aan zijn leerlingen heeft geleerd | 
tot God te bidden : Uw wil geschiede op aarde als in de Hemel. Gods 
mysterieuze wezenstrekken en hun vervlochtenheid worden miskend. Gods 
goedheid wordt opgevat naar menselijk model, een goedheid die weinig 
of niets te maken heeft met Gods rechtvaardigheid of de goddelijke op- 
voeding van de mens. 


Als praktische gevolgen daarvan in het geestelijk leven stellen wij 
“ tegenwoordig vast: een zekere minachting voor de contemplatie, voor het | 


aanbiddings- en lofgebed, een vermindering van het sacramenteel leven, | 
vooral van de Biechtpraktijk ; het verdwijnen van het begrip van het, 
heilige (*) ; een bepaalde hedendaagse stroming om al het mysterieuze in | 
de liturgie verklaarbaar en verstaanbaar te maken ; geen versterving meer ; 
zo weinig mogelijk gehoorzaamheid. Alle heil ligt in de daad, de materiële « 
daad, die onmiddellijk stoffelijke en tastbare uitslag oplevert (°). 


(1) Card. SUHARD, op. cit, bl. 15 : «parce-qu’'on ne voit de Dieu que son aspect 
familier, on perd le sens du sacré ». Î 

(2) Card. SUHARD, op. cit, bl. 17 : «activisme, immédiatisme, subjectivisme. Dans 
ce siècle industriel tout se pèse, tout se compte, tout se mesure. Comment alors 
cette contagion ne s'étendrait-elle pas au domaine des âmes ? > f 
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IV. — Het hedendaags leven en de misvorming der Godsgedachte. 


De hedendaagse misvorming van de Godsgedachte en de gelootfsafval 
in ’t algemeen constitueren een uiterst ingewikkeld gebeuren waarin talrijke 
factoren samenvloeien, dooreenlopen en in wederzijdse wisselwerking hun 
invloed laten gelden. Die verschillende factoren werden in de loop van het 
laatste kwart eeuw, reeds dikwijls aangeduid en bestudeerd, en het zou ver- 
velend zijn deze nog eens « in extenso » te beschrijven. Wij hebben echter 
de indruk dat men, in verband met de miskenning van de Godsgedachte, 
niet voldoende aandacht heeft geschonken aan de nadelige invloed welke de 
techniek, het samenwonen der mensen in grote agglomeraties en het 
amusementsleven er op hebben uitgeoefend. Wij willen er, om te eindigen 
en zeer schematisch, enkele beschouwingen aan wijden. 

De natuurwetenschappen en de techniek, die er uit voortkwam, zijn 
ontstaan en gegroeid in onverschilligheid of strijd tegen de katholieke 
theologie. Herinner u de tragische zaak Galileï, de veroordeling van zijn 
lering door een hoog kerkelijk gerechtshof te Rome, het op de Index plaatsen 
van alle publicaties waarin stelling werd genomen voor de nieuwe visie op 
de kosmos, banvloek die gedurende twee eeuwen van kracht is gebleven. 
De natuurwetenschappen en de techniek groeiden op, los van alle contact 
met de wijsbegeerte en de godgeleerdheid, zij werden materialistisch, aards, 
onkerkelijk, verwereldlijkt en gelaïciseerd. Er werd in het technisch apparaat 
aan God geen plaats gegund. De techniek helpt de mensen anderzijds uit 
zeer veel materiële moeilijkheden, zij schenkt hun gemakkelijkheid van 
leven, confort, luxe. Als de boeren vroeger ziekten hadden in de stal en 
ongedierte op de fruitbomen, gingen zij ter beêvaart of deden een noveen ; 
nu gaan zij naar de veearts of de apotheker en laten er zogezegde devotie 
buiten. De techniek heeft voor vele doorsneêkatholieken de rol van « hun » 
God, die zij zich hadden gefrabriceerd naar hun eigen formaat, overgenomen 
en aangezien zij geen juist Godsbegrip hebben blijft er bij zulke mensen 
niet veel van behoefte aan - en liefde tot God over. Wat nog veel erger is : 
begint men in sommige milieu's niet te twijfelen aan de doelmatigheid, 
voor de zielzorg, van Christus’ boodschap en genademiddelen en zijn er 
geen onrustwekkende tekenen van louter technificatie van het apostolaat ? 

De hedendaagse mensen worden opgeslorpt door de grote agglome- 
raties, de grootbedrijven, het grootkapitaal, het proletariaat en worden er 
besmet door de geest van het collectivisme, die de depersonalisatie in de 
hand werkt. Als men weet dat godsdienst de persoonlijke verhouding is 
van de mens tot de persoonlijke God, ziet men seffens in welke nadelige 
invloed voor het godsdienstig leven de depersonalisatie door het collectivisme 
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veroorzaakt, teweegbrengt. Om praktisch trouw te blijven aan God is er voor 
vele mensen, die wonen en werken in areligieuse milieu’s, heldenmoed ver- 
eist en die wordt, over het algemeen, door de depersonaliserende invloed 
van het milieu zelf, onmogelijk gemaakt. 

Het amusementsleven van deze tijd maakt onze tijdgenoten zeer wissel- 
vallig en mobiel, oppervlakkig en lichtzinnig. De ontwikkeling van de ver- 
keersmiddelen, de grote variëteit en het lawaai van het amusement, brengen 
mede dat onze mensen, in de letterlijke en in de figuurlijke zin, zeer snel en 
oppervlakkig over alles heen schuiven. Zij schieten geen wortel en denken 
niet na. Welnu, Thomas à Kempis zei reeds : « Qui multum peregrinantur, 
raro sanctificantur » en wie nooit meer stil en rustig nadenkt, zal zeer 
moeilijk nog naar God opzien. 

Uit de miskenning van de Godsgedachte door onze hedendaagse mensen 
volgt het teloorgaan van zelfrespect, verantwoordelijkheidsgevoel, vrijheid 
van de keuze van een levensrichting, m.a.w. het verdwijnen van het godde- 
lijke in de mens, geschapen naar Gods beeld : «ad Deum». — In de 
plaats daarvan komen : pessimisme, laïcisme, scepticisme en fatalisme : 
zich laten gaan, er is toch niets aan te doen, « l'homme est une passion 
inutile ». 
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Deze uiteenzetting is noodzakelijk ietwat somber omdat zij handelen 
moest over de misvorming van de Godsgedachte. Wij menen er te mogen 
uit besluiten dat de grondslagen van onze godsdienst worden aangetast. 
Catechese en predikatie moeten dus, tegenwoordig vooral, het begrip en 
de notie van God en godsdienst juist uiteenzetten en voorhouden. Godsdienst 
was en blijft een verhouding van de menselijke persoon tegenover een 
persoonlijke, mysterieuze God, de Schepper, Heer en Rechter van de mensen. 
Alléén als die waarheid ten grondslag ligt van het godsdienstig leven, kan 
men Jesus Christus prediken als de « Weg » naar de Vader, als « de Midde- 
laar » die het leven van God, het bovennatuurlijk leven, aan iedere mens 
schenken wil, niet noodzakelijk om hem hier, op deze aarde, welvarend in 
alles te maken, maar wel om hem de gelukzaligheid te schenken hiernamaals. 


P. LOONTJENS. 
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DE PERSOONLIJKE GOD 


Inleiding : « Persoonlijk » is niet synoniem van « menselijk ». 


S. Thomas geeft van persoon de volgende bepaling : « Het eigen op- 
zich-bestaan in een verstandelijke natuur» (*). Wanneer wij zeggen dat 
God persoonlijk is, betekent dit voor ons dat God van nature uit beschikt 
over een verstand en een vrije wil. Wij hebben de indruk dat verstand en 
vrije wil beide iets zo verheven zijn, dat zij best bij Gods wezenheid passen. 
Het verbaast ons dat andersdenkenden beweren dat men God in geen geval 
een persoon mag noemen, omdat dit een ontluistering betekent van zijn 
heiligheid. In zijn beroemd geworden boek « Das Gebet » schrijft Friedrich 
Heiler over de voorstelling van God, die aan het bidden der primitieven 
ten grondslag ligt (°). Hij is er van overtuigd dat men pas dàn tot gebed 
kon komen, wanneer men zich God indacht als een persoonlijk Opperwezen. 
_Wat zin zou het immers hebben te spreken tot een hogere Macht, die niet 
in staat zou zijn ons spreken te begrijpen, noch bekwaam om zich naar 
‚_onze vragen te schikken in vrijheid ? Zonder persoonlijke God geen gebed, 
, zegt Heiler. Maar God persoonlijk noemen is volgens hem : anthropo- 
morphisme. Een God, die luistert en verandert, is geen God meer, Hij is 
door de rede neergehaald uit zijn heilige ontoegankelijkheid, Hij is 
gerationaliseerd, ontluisterd. Hij is aan de mensen gelijk gemaakt. 

Heiler is tot deze conclusie gekomen, omdat hij, als leerling van R. Otto, 
heeft vooropgesteld dat God met het verstand niet te benaderen is, dat 
God de « Gans Andere », de totaal mysterieuze is en blijft (*). Met God 
kan men alleen in contact treden langs irrationele wegen, dank zij de « zin 
voor het numineuse ». Wie iets van God tracht te vatten met zijn verstand 
grijpt onvermijdelijk naast God. Wie beweert God te begrijpen als een 
persoon, is reeds buiten het religieuze. Zijn bidden is niet meer echt. 

Wie enigszins vertrouwd is met de thomistische leer over de analogie 
onzer begrippen weet, dat, wanneer wij van God zeggen dat hij verstandig 
is en vrij, wij daarmee niet beduiden dat God «als een mens» denkt en 
beslist, maar dat Hij « op goddelijke wijze », in zijn totaal eigene wezen- 
heid, verstandig is en vrij (*). Dit van God begrijpen is niet hetzelfde als 


(1) De Potentia, q. 9, a. 4. 

(2) FR. HEILER, Das Gebet. Eine religionsgeschichtliche und religionspsychologische 
Untersuchung, Munchen, 1918. Zie voornamelijk blz. 131-139, 

(3) R. OTTO, Das Heilige, Munchen, 1917. 

(4) C. BOYER, S. J., Cursus Philosophiae, Parijs, 1937, 2° deel, bl. 370 : «In Deo 
ponendae sunt perfectiones omnium entium, formaliter quidem perfectiones sim- 
plices, eminenter tantum perfectiones mixtae. Perfectiones autem quae formalitet 
de Deo praedicantur, Deo et creaturis non univoce, sed analogice, et quidem 
analogia tum attributionis, tum proportionalitatis conveniunt », 
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God herleiden tot de maat van onze rede, maar in ieder begrip vatten 
wij een of andere volmaaktheid, waarvan wij weten dat zij in God niet 
alleen gradueel hoger, maar essentieel anders verwezenlijkt is dan bij de 
mens. 

Het was nuttig dit in deze inleiding eens klaar te formuleren : God 
begrijpen als een « persoonlijke» God, verhindert in genen dele dat wij 
Hem als een persoonlijke « God» begrijpen. Ook met ons verstand staan 
wij voor « God », dus op religieus vlak, van persoonlijk denkende mens tot 
een in zijn persoonlijkheid ontdekte God. Denken over God staat niet buiten 
het religieuze. Wij zijn het dus wel eens met Heiler waar hij beweert dat 
men slechts tot een persoonlijke God kan bidden ; maar wij zijn het niet 
meer eens waar hij dit anthropomorphisme heet. God immers is een persoon- 
lijke « God ». Tot die God kan men godsdienstig bidden (°). 

Deze « analogische » kennis van de persoonlijke God is zo belangrijk 
op wijsgerig, godsdienstig en apostolisch plan, dat het de moeite loont deze 
zekerheid langs verschillende wegen te benaderen. Wij zullen achtereen- 
volgens aanduiden hoe de geschiedenis der godsdiensten ons leert dat zelfs 
de primitieve volkeren in het bezit zijn van een klaar besef van Gods persoon- 
lijkheid, hoe de wijsbegeerte langs redenerende weg eveneens tot het bestaan 
van een persoonlijke Godheid besluit, en hoe de psychologie van geluk en 
lijden naar ditzelfde inzicht krachtig verwijst. Tot slot zullen wij slechts in 
korte woorden aangeven wat de H. Schrift ons openbaart over het persoon- 
lijke karakter van de tot ons sprekende God. 


1. — De God der natuurvolkeren is een persoonlijke God. 


De meeste andersdenkenden die zich met godsdienstgeschiedenis bezig 
houden geven gaarne toe dat volkeren zonder geëvolueerde beschaving zich 
in hun gebeden en offers richten tot een persoonlijke God. Maar zij beweren 
van dit feit een zulkdanige verklaring te kunnen overleggen dat het alle 
objectieve bewijskracht verliest. God wordt wel gedacht als een persoonlijk: 
heid, zeggen zij, maar dit denken gaat op een grove vergissing terug. Zij 
menen de étappen te kunnen aangeven van de evolutie die het Godsbesef 
heeft doorgemaakt. De absoluut primitieve mens kent geen God, beweren 
zij. Maar met een verbeelding van kinderen stelt hij zich aanvankelijk de 
dingen rondom zich voor als bezield, d.w.z. als levend gelijk een mens. Zo 


(5) Over het wezenlijk eigene van de gebedshouding en over de verhouding van dit 
specifiek nieuwe tot het verstandelijk inzicht, wordt hier niet verder gehandeld. 
Een vergelijking tussen wat Sint Thomas schrijft in 2a 2ae, q. 83 : De oratione, 
in decem et septem articulos divisa en wat moderne denkers als Scheler en b.v. 
A. Carrel voorstaan ware zeer leerzaam. 
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beelden de kinderen zich in dat een paal, waar zij tegen aan lopen, stout is 
geweest, dat een speeltuig onwillig was, dat het binnen in allemaal een 
soort menselijke wezens zijn, geladen met levenskracht. Zo ziet de primitief 
de zon, de maan, het firmament en dgl. als bezield. Een tweede phase gaat 
van de ziel naar de geest. Uit droomervaringen en vermeende spook- 
verschijningen doet men de indruk op dat er in de mens iets steekt dat los 
kan, dat afzonderlijk leven kan, een geest. Nu gaat men dit geestbegrip 
overdragen op de natuurkrachten. De bliksem, de donder, de hemel zijn 
bewoond door wezens, onzichtbaar, maar krachtig als een geest. Daarop zal 
de derde étappe volgen. Die geesten zijn zo wonder in hun werken, zo indruk- 
wekkend en ontstellend, zo geweldig en boven-menselijk dat men ze, door 
vrees of geestdrift gedreven, als onvergelijkelijk, als gans anders, als « godde- 
lijk » gaat opvatten. Zo staat men bij de aanvang van de religie, die een 
veelgodendom huldigt. In de vierde étappe zal de practische rede tussen- 
komen en de vele goden ordenen onder één Oppergod. Nog later zullen de 
vele goden door vereenvoudiging versmelten met de éne oppergod, en zo 
is het monotheisme geboren. Volgens vele evolutionisten heeft men zich dus 
eerst enkele persoonlijke wezens voorgesteld, die daarna vergoddelijkt 
werden, tot er maar één goddelijke persoon overbleef. 

Sedert de tijd, waarop pater W. Schmidt de theorie van de Schotse 
geleerde A. Lang over het oermonotheisme overnam en verder fundeerde, 
tot op onze dagen, wordt door meer dan één specialist in het vak aan- 
getoond, dat de persoonlijkheid van God niet langs evolutie werd opgebouwd, 
maar dat zij wel degelijk een oorspronkelijk gegeven is. Reeds van bij het 
allereerste begin werd God als een persoon ontdekt en aanvaard. 

Pater Vroklage (°) toont aan hoe de natuurmens, niet met kinderlijke 
verbeelding en gevoelens, maar met een natuurlijke rede het oorzakelijk- 
heidsbeginsel toepast ; als verklaring van de gànse ervaarbare wereld komt 
de natuurmens tot het bestaan van een onervaarbare oorzaak van àlles. 
Die boven-natuurlijke oorzaak, die helemaal tot een andere orde hoort dan 
die waartoe al de effecten behoren, is lemand, is een Hogere Macht, die 
wijs is en vrij, die persoonlijk is zoals een mens, maar op heel ander plan 
dan de mens. Over deze persoonlijke God heeft de primitieve mens nog 
geen klaar begrip gevormd. Maar het essentiële snapt hij voldoende. Wan- 
neer die primitieve, kinderlijk « denkende » mens nu achteraf dichter bij 
zich grootse natuurverschijnselen opmerkt en voor ongehoorde onbeheers- 
bare krachten staat, dan weet hij enerzijds wel dat alleen God bij machte 


(6) B. A. G. VROKLAGE, S.V.D., De Godsdienst der Primitieven, eerste volume uit 
de reeks De Godsdiensten der Mensheid, Roermond en Maaseik, 1949. 
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is die krachten te gebieden, maar anderzijds maakt dit imponerende 
natuurgegeven toch een zo wondere indruk op hem, dat hij iets goddelijks in 
dit verschijnsel gaat projecteren. Omdat hij vóóraf wist wie God is, past hij 
nu bij vergissing de goddelijke categorie toe op iets wat niet God zijn kan. 
De evolutie is derhalve niet : een evolutie van natuurindrukken naar een 
Godsbesef, maar juist andersom : een evolutie van een énige God, naar het 
houden van vele zaken voor iets goddelijks. Zo zal men b.v. het ontstellend 
vreemde dat in God zijn moet, overdragen op het mysterie waar men 
doden en spoken thuis waant. Nochtans ware het verkeerd het zo voor te 
stellen, dat alle wezens, die bij onbeschaafde heidenen worden geëerd en 
waarvan men de hulp inroept, worden beschouwd als goden ! Vele geesten 
van voorouders, vele vergeestelijke krachten der natuur zijn geen goden, 
alleen maar hogere, aan God onderworpen wezens. Achter en boven deze 
vele wezens, die ofwel hoegenaamd geen God zijn, ofwel hoogstens door 
vergissing tot goden gepromoveerd, kunnen wel de aandacht van de éne 
God afleiden, maar hem helemaal uit het gezicht verdrijven kunnen zij nooit, 
bij geen enkele stam. Laten wij dit kort als volgt samen vatten : de eerste 
ontmoeting van de mens met God was een ontmoeting met de énige, persoon: 
lijke God ; de vele latere vormen van omgang met de hogere wereld zijn 
er niet in geslaagd dit fundamentele inzicht te vernietigen, al zijn er op die 
verstandelijke bodem vele fantastische uitwassen ontstaan, die het grond- 
gegeven vaak in de schaduw hebben gesteld. 

De oorspronkelijke zekerheid waartoe de primitieve mens gekomen is 
door het spontane gebruik van zijn kinderlijk scherp, maar ongeoefend 
verstand, was en blijft een juist inzicht. Het latere wijsgerige denken zal die 
niet mogen vernietigen maar slechts uitdiepen tot wetenschap. 

Eer wij aangeven wat de philosophie kan presteren ter verheldering 
van dit primitieve Godsbegrip, willen wij ter illustratie enkele gebeden over- 
schrijven, die bij primitieven werden opgetekend (°). Zonder enige uitleg 
kan men dadelijk horen dat hier een zelfstandige God met verstand en met 
vrije wil, dus tot een persoonlijke God gesproken wordt. Een treurzang bij 
negers klinkt als een redeneren met God : 

O Gij grote Nzambi, uw schepping is goed. Maar door de dood 

bereidt gij ons een ellende. Gij zoudt het anders moeten doen, 

zodat wij niet hoeven te sterven. O Nzambi onze rouw is groot. 
Een Bantoe-vrouw richt zich tot God, van wie zij weet dat hij wijs is, al- 
machtig en edelmoedig. Hij luistert naar haar en kan haar verhoren : 


(7) Deze gebeden worden overgenomen deels uit Heiler, deels uit Vroklage. De 
lijst is natuurlijk verre van volledig. 
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God, gij hebt ons geschapen en ons alles gegeven : de stier en zijn 
zuster, de ram en zijn zuster, de haan en zijn zuster en alle dieren 
als broers en zusters, opdat zij in hun soort zouden voortbestaan 
en ons van dienst zouden zijn. Ik bied u deze gaven aan, samen- 
gesteld uit dingen die gij ons gegeven hebt. Gij hebt alles gemaakt. 
Gij kunt alles. Alles behoort u toe. Gij zijt goed en edelmoedig 
en gij bemint ons. Hoor het gebed van uw dochter. Zij heeft geen 
kinderen, terwijl alles wat gij hebt geschapen vruchtbaar is. Ver- 
leen ook mij deze gunst. 
Een schoon gebed van vertrouwen in Gods welwillende voorzienigheid is 
dat van een voortdurend door vijanden bedreigde Galla-indiaan : 
Wanneer de vijanden binnenvallen, laat dan uw wormpje niet op 
de aarde te gronde gaan. Houd dan uw hand beschuttend over hem. 
Om eendracht wordt in West-Afrika als volgt gevraagd : 
Moge de wereld in vrede leven. Moge de kruik (de man) en de 
trog (de vrouw) goed samengaan. Moge ieder boos woord weg- 
vluchten naar het woud en naar de onbetreden streken. 
Nog persoonlijker luidt dit morgengebed der Galla’s : 
O God, in vrede genoot ik mijn nachtrust ; laat ook de dag in 
vrede verlopen, Waar ik ook ga op de weg, die gij mij in vrede 
bereid hebt, maak, God, mijn schreden recht. Bij het spreken 
neem iedere lastertaal van mij weg ; bij honger neem ieder morren 
van mij weg. U aanroepend breng ik de dag door, o Heer, die 
geen Heer hebt. 
Werd in de vorige gebeden eerder geredeneerd met een verstandige, logische 
God, in de volgende staat de willende God op het voorplan. 
O Jawahu, gij hebt hem (de dode) met geweld van bij ons weg:- 
gehaald. Hij zou nooit van zijn veld en de zijnen zijn heengegaan. 
Breng hem nu bij zijn vrienden die gij reeds vroeger van bij ons 
hebt weggehaald. Laat hem toe te gaan jagen met hen. 
Niet alleen de dood is een gevolg van een vrij optreden van God, zoals nog 
klaar klinkt in dit indianen-gebed : 
O Wakanda, Gij houdt de teugel vast van alles wat beweegt, ook 
van de mensen. Wanneer gij bepaalt dat voor iemand zijn laatste 
dag gekomen is, dan is niemand in staat die dag te verschuiven. 
maar ook de geboorte, zoals blijkt uit deze gelatenheid van een Ewe : 
O Mawu Sodza, geeft gij mensen dan geeft gij mensen ; weigert 
gij mensen dan weigert gij mensen. In uwe grootheid ben ik 
groot. Met wat gij wilt stem ik overeen. 
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Ook de genezing is een vrij geschenk van God ; hoor het wiegelied van 

een vrouw uit de Algonkinstam : 
Nu, nu ziet het dit ding. Dat maakt mij rustig. Mijn kind. Het 
weet dat zijn moeder bij hem is. Nu wieg ik mijn kindje mee met 
de wind, die van het Zuiden naar het Noorden waait. Ik schommel 
mijn kindje heen en weer, als een golf door een grote vis in zee 
gemaakt. Mijn liefde rust op mijn kindje. Mijn gedachten zijn 
Boven. Ik gevoel mij niet meer op aarde, sedert mijn kindje mij 
is wederverschenen (genezen is). Het is het enige kind dat ik heb 
en ik heb het teruggekregen. Ik wieg het heen en weer. Wanneer 
het windje waait over de wieg en het kindje, denk ik aan de grote 
Geest. Ik dank de grote Geest om de terugkeer van mijn kindje. 
Hoe gelukkig zal mijn man zijn, als hij ziet dat zijn zoontje aan 
zijn moeder teruggeschonken is. Hoe blij zal hij zijn, als hij hem 
weer in zijn wiegje ziet liggen. Nu, wees stil tot vader komt. 

Zozeer kan Gods vrijheid worden erkend, dat het gebed een loflied wordt : 
God, gij zijt de Heer ; de Heer over alles. God, gij zijt de Heer 
over het oerwoud, de Heer der bomen, de Heer der dingen. God, 
gij zijt de Heer ! Wij zijn de kleinen ; wij zijn uw onderdanen. 
Beveel en wij zullen gehoorzamen. O God, gij zijt de Heer, de 
Heer over alles, de Heer der mensen, God. 

Zo bad een Bantoe-neger. Maar zulk prijsgebed wordt vaak tegelijk een 

vragen om steun : 
Aan onze Heer, die boven woont, wiens naam de smekeling niet 
kent, met wie men alleen, zonder anderen spreekt. Heb medelijden 
met mij en laat de regen ophouden, want wij zijn werkelijk arm 
en bezitten geen goede woning. 

Dit was een zeer verheven gebed omwille van de hoge dunk van Gods ver- 

borgenheid, Het werd opgetekend bij de Watje-stam op de Karaïbische 

Eilanden. Gods mysterieuze vrijheid wordt een reden tot groot vertrouwen. 

Zo vlucht b.v. tot hem de Ewe in oorlogstijd : 
Wij waren thuis en hoorden plots dat het oorlog was. Gij zijt ons 
hoofd, Daarom komen wij haastig bij u om u te vragen ons te 
geleiden en de oorlog voor ons te voeren. In onze streek Anlo is 
er geen woud, waarin wij ons kunnen verbergen. Gij, o God onzer 
voorvaderen, Gij zijt het woud waarin wij ons verschuilen. 

Zo verlaat zich op hem de indiaan gedurende de zeereis : 
Gij hebt de zee gemaakt en ook ons, die er op varen, hebt gij 
geschapen. Gij kunt als gij wilt de wateren rustig houden totdat 
wij er veilig en gezond overgevaren zijn. 
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Tot meer dan vertrouwen, tot religieuze overgave is o.a. deze Kekchi-vrouw 
gekomen, toen haar man, die voor haar àlles betekende, gestorven was : 
Nu zal ik binnengaan in de kleinheid, in de armoe. Ik vraag naar 
niets, o mijn God. Gij hebt wellicht de ziel gewild van hem, die 
_ mij een moeder, die mijn echtgenoot was. 
Begrijpelijkerwijze behoudt het vertrouwen de bovenhand op de overgave. 
Uit de lange reeks van morgen- en avondgebeden, waaruit vaak een kinder- 
lijk beroep op Gods goedheid spreekt, kiezen wij er slechts een paar. Het 
eerste is een morgengebed van een Cora-indiaan : 
God, help mij. Wij weten niet of wij morgen nog leven. Wij zijn 
in uwe hand ! 
Volgt een avondgebed : 
Gij, Heer der bergen en der dalen. 
Nu ga ik rusten, onder uwe voeten, onder uwe handen… Doe nu 
zo of doe nu anders, alleen dit zeg ik, alleen dit denk ik : gij zijt 
mijn moeder, gij zijt mijn vader… Ik weet niet waar ik morgen 
zijn zal. Gij alleen mijn God, gij ziet mij en zorgt voor mij, 
op elke weg, in elke duisternis, voor elke hindernis... O God, gij 
mijn Heer, o Gij, Heer van bergen en van dalen. 

Als besluit een religieus lied, dat reeds sporen vertoont van verzorging 
en niet meer direct uit het hart is gegroeid, maar een bewuste bewerking 
verraadt ; het wordt in ere gehouden bij de Koï-Koï-stam. 

Gij, Tsuïgoa, 
Gij, Vader der vaders, 
Gij, onze Vader, 
Laat de donderwolken stromen, 
laat onze kudden leven, 
laat ons leven ! 
Ik ben waarlijk geweldig zwak, 
aan dood en honger blootgesteld, 
O mocht ik de vruchten eten van het veld ! 
Zijt Gij niet onze Vader, 
Gij der vaderen Vader, 
Gij Tsuï-goa ! nl 
Geef dat ik U prijzen mag, 
Geef dat ik terugschenken mag, 
Gij, Vader der vaders, 
Gij, o Heer, 
Gij, Tsuï-goa ! 
Het zou de moeite lonen op elk van deze gebeden terug te komen om 
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er het Godsbeeld en de religieuze gezindheid uit af te leiden. Hier vragen zij 


geen commentaar. Het is duidelijk dat de aangesproken God een persoon- 
lijke, met verstand en vrije wil begaafde zelfstandigheid is. 


2. — De persoonlijke « God der philosophen ». 


De primitieve mens vond God door een spontaan gebruik te maken van 
zijn rede. Redeneren in expliciete vormen kon hij nog niet. De wijsbegeerte 
zal de inzichten van de natuurmens voltooien en verhelderen, zoals de vol- 
wassene de zekerheden van een kind, dat tot de jaren van verstand is gekomen, 
moet vervolmaken en methodisch uiteenzetten. Philosophen moeten mensen 
blijven. Hun verstand is geen ander dan dat der mensen. De God waartoe 
zij besluiten is dezelfde, die reeds door de kultuurloze stammen werd ontdekt. 
De zo dikwijls aangehaalde tekst van Pascal: « Dieu d'Abraham, Dieu 
d’Isaac, Dieu de Jacob, non des philosophes et des savants » mag derhalve 
niet verkeerd worden verstaan (*). Pascal heeft niet willen zeggen dat de 
God der philosophen niet bestaat, noch dat de wetenschap niet kan besluiten 
tot het bestaan van een persoonlijk Opperwezen. Hij was slechts zo geweldig 
gelukkig om zijn bekering tot de God der Openbaring, dat hij de zekerheden 
van de natuurlijke orde niet meer wilde achten als voldoende, nu hij de 
bovennatuurlijke zekerheid van het geloof herkregen had. Geloof is méér 
dan rede, openbaring méér dan wetenschap. De God der philosophen is en 
blijft de in zijn bestaan gekende, de persoonlijke God, al is de wijsbegeerte 
niet bij machte het laatste woord te spreken over wie God is en wat Hij 
met ons voor heeft. De rede blijft open op de openbaring. 

Moest Pascal die zin geschreven hebben midden in of na de doorbraak 
van het Idealisme in de philosophie, dan zou men mogen vermoeden dat 
hij de klemtoon heeft willen leggen op de werkelijkheid van Gods bestaan, 
ten overstaan van hen, die beweerden dat de mens enkel « denken kan over 
Gods bestaan ». Een louter gedachte God is een louter denkbeeldige God, 
niet een reëel bestaande. Maar deze opvatting van een totaal innerlijke, dit 
is subjectieve, menselijke Godsgedachte, of Godsnood is niet de enige, niet 
eens de juiste philosophische leer over God. Er is nog de thomistische visie, 
die met krachtige argumenten besluit tot het objectieve bestaan van een 
persoonlijke Godheid. De God der thomisten en de God van Abraham en 
van Jezus-Christus is dezelfde, de énige God. Alleen verschilt de bron van 
onze kennis aangaande die God fundamenteel. De wijsgeer gebruikt niets 


(8) B. P. PASCAL, Pensées et Opuscules, publiés par M. L. Brunschvicg, Parijs, 
1922, bl, 142, De uitleg die aan deze tekst voorafgaat werpt veel licht op de 
betekenis van de aangehaalde woorden. 
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dan zijn natuurlijk verstand ; de gelovige steunt op Gods gezag en beschikt 
over de ingestorte genade van geloof. 

Wanneer wij een of ander thomistisch handboek van natuurlijke Gods- 
leer openslaan, vinden wij de overbekende stellingen terug, vele in aantal, 
maar op een eerste gezicht zo weinig sprekend. Wij lopen gevaar al die 
waarheden te aanvaarden als een puur spel van noties en volzinnen zonder 
reële, ontzagwekkende inhoud ; wij lopen gevaar er voor te staan met een 
koud, onpersoonlijk denkvermogen, in plaats van als persoonlijke, denkende 
mensen. Het gaat er in de theodicee beslist om iets anders dan om wiskundige 
of geometrische grootheden ; het gaat er om een denkende mens, die met 
een geweldig heldere zekerheid de werkelijkheid van een persoonlijke God 
ontdekt. « God is de eerste onbewogen Beweger ». « God is een zuivere Act ». 
« God is de eerste, niet veroorzaakte Oorzaak ». « God is het noodzakelijk 
Wezen ». « God is de hoogste Volmaaktheid ». « God is de hoogste Orde- 
naar». «God is één en enkelvoudig ». « God is onveranderlijk, eeuwig, 
onmetelijk ». « God is met verstand toegerust». « Aan God komt het wils- 
vermogen toe ». « God is machtig, scheppend, in stand houdend ». « God is 
voorzienigheid en allesbesturend ». Al deze indrukwekkende attributen van 
God krijgen een véél rijkere klank wanneer wij voor ogen houden dat 
dit alles gezegd wordt van een persoonlijkheid, en nog wel van een godde- 
lijke persoonlijkheid. Dat die transcendente werkelijkheid, die de naam 
van God draagt, persoonlijk is, moeten wij bij gebrek aan uitdrukkelijke 
behandeling in de handboeken voor onszelf afleiden uit de thesissen over 
Gods verstand en Gods vrije wil. In klare woorden wordt in de meeste 
theodicee’s over de « persoonlijke» God slechts in zeer korte woorden 
geschreven : « omdat God het zelfstandig zijn is en verstand en wil Hem 
eigen zijn, komt de naam van persoon Hem toe. De God, die wij alleen door 
het licht der rede kennen, is een persoonlijke God. Bovendien leert het 
geloof, dat Hij uit drie onderscheiden personen bestaat» schrijft C, Boyer 
in een uiterst kort corollarium (°). 

Het is hier nu niet de plaats om in te gaan op de philosophische moei- 
lijkheid, die er in bestaat enerzijds het persoonlijk karakter van God te 
bewijzen en anderzijds op het oog te houden dat de Godheid mogelijk in 
drie Personen bestaat. Het volsta aan te merken dat de gegevens van de 
wijsbegeerte niet in strijd zijn met de openbaring, maar door deze laatste 
op verrassende wijze worden aangevuld en vernieuwd. 


(9) C. BOYER, Handboek der Wijsbegeerte, voor Nederland bewerkt door H. G, 
RAMBONNET, derde deel, Brugge, 1948 ; blz. 224. Uitgesproken religieus klinkt 
de opsomming van Gods eigenschappen b.v. in het Zonnelied van S. Franciscus 
en in Dat Rycke der Ghelieven van de zalige Jan Ruusbroec. 
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Voor wie steeds voor ogen houdt dat het er om een persoonlijke God 
gaat krijgen de verschillende asserta uit de theodicee, die wij zo pas over- 
schreven een heel bijzonder accent. Het is reeds veel wanneer wij goed 
beseffen dat « de onbewogen Beweger », « de eerste Oorzaak » en dergelijke 
benamingen meer, een concreet bestaande werkelijkheid aanduiden, werke- 
lijker dan deze tafel en dan deze mens. Het is reeds veel, maar het is niet 
genoeg. Die werkelijkheid is er immers ene van een hogere, andere, godde- 
lijke orde. En nog is dit niet genoeg. Die ongenaakbare werkelijkheid is 
persoonlijk. Zij is een « Ik », zij is verstandig en vrij. Zij is niet alleen 
hoog en geweldig en onweerstaanbaar van kracht. Zij is innerlijk en geeste- 
lijk, drager van bewustzijn, bron van beslissing. Zij is kennis van waarheid 
en handelend in wijsheid. Zij is een werkelijke, heilige persoonlijkheid. Dit 
wil nochtans niet zeggen dat zij « als een mens» gedacht moet worden. 
Persoonlijk is immers een analoog begrip. Maar deze heldere, zich geheel 
vrij inzettende persoon ontdekken wij aan de bron van alles wat verandert : 
de « onbewogen Beweger » heeft een aangezicht, is een « Ik », Waar in de 
wisselvalligheid der begrensde wezens in en buiten ons met metaphisische 
noodzakelijkheid de werking wordt bespeurd van een « niet veroorzaakte 
oorzaak », daar weten wij dat deze actieve Oorzaak, die de teugels van ieder 
zijn in handen houdt, een wetende en willende, klare en beslissende « per- 
soonlijkheid » is. Om het even welke thesis gekozen wordt uit de natuurlijke 
Godsleer, telkens staan wij voor de Verstandige en de Willende. In God 
immers zijn alle eigenschappen één. Zijn persoonlijkheid doordringt, is 
zijn « noodzakelijkheid », zijn onmeetbaarheid, zijn hele wezen. Wanneer 
wij b.v. zeggen dat God overal, « Ubiquus » is, dan betekent dit dat God 
persoonlijk met àlles bezig is, zo diep bezig dat van die actuele aandacht, 
van die bestaande vrije beslissing, alles nù afhangt. De natuurwetten zijn 
niet «eenmaal» door God gewild ; God wil voortdurend elke, ook de 
kleinste toepassing van de natuurwet. De natuurwet is een formulering van 
Gods bestendige, persoonlijke aandacht. Er kan met dit alles geen spraak 
meer zijn van athropomorphisme. Zulke persoonlijkheid is niet meer slechts 
gradueel groter, krachtiger, enz. dan de mens ; zij moet buiten de lijn 
liggen, in een niet gemeenschappelijk vlak met de mens of met enig beperkt 
wezen. Gods persoonlijkheid staat apart in haar eigen goddelijke wereld. 
Van daaruit heeft zij vat op alles wat niet God is. Van daaruit kan zij bron 
en einddoel zijn van alles wat niet God is. Dit noemt de natuurlijke Gods- 
leer het uit-zich-bestaande, het subsisterende Zijn, het « Ens a Se». 

Wij kunnen dit tweede deel besluiten : God is persoonlijk bezig met 
mij en met U en met iedereen en met alles wat in hemel en op aarde is. 
Omdat iets of iemand de moeite waard is dat God er persoonlijk mee begaan 
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is, daarom bestaat het, daarom leeft hij. Het feit dat wij er zijn is een 
bewijs dat God persoonlijk met ons persoonlijk bezorgd is. Die goddelijke 
bezorgdheid reikt zo ver als mijn zijn reikt, dit is tot in de verste hoekjes 
van mijn bestaan. God begrijpt mij geheel, omdat Hij mij geheel, bewust 
en in volkomen vrijheid, maakt. Gods kennis over mij constitueert mij. 
Gods zien naar mij is geen verlammend kijken, geen mij bloot stellen, geen 
schending van mijn persoonlijkheid. Gods kennis schendt mijn mysterie 
niet ; zij schept juist in mij een onpeilbare diepte ; zij bergt mij met wortel 
en al in Gods liefde, waar ik thuis ben, veilig, onvernietigbaar. Mijn per- 
soonlijkheid is het resultaat van Gods persoonlijk begaan zijn met mij, 
dwarsdoor, tot in mijn verstandig zijn en tot in mijn vrijheid toe. 

Als wij het zo opvatten dan is ons eigen bestaan en het bestaan van 
alles rondom ons niet beter te noemen dan : persoonlijke attenties van God. 
God treedt dan voortdurend persoonlijk op ons toe. En dit zich richten van 
God naar ons toe wordt door ons verstand ontdekt met vaste zekerheid. 
Maar dat verstand is geen buiten ons functionerende kracht, het verstand 
is een geestelijk vermogen waardoor wijzelf, wij mensen, in staat zijn de 
werkelijkheid te vatten op geestelijk plan. Zeggen dat het verstand God 
ontdekt (niet uitvindt !) is hetzelfde als zeggen dat de mens, denkend God 
ontmoet. Een mens wéét dan dat hij voor God staat, door God daar geplaatst 
is en gewild. Van zo gauw bij dit inzicht nu ook een beamen van die situatie 
komt, zo vlug de wil zich aanvullend aansluit bij de rede, staat de mens 
met zijn twee geestelijke vermogens in actie voor God, en dan is bidden 
de normaalste houding van de wereld geworden voor hem. Bidden is een 
verruimde menselijke daad van uit de essentiëel menselijke kern, de kennis. 
Omdat bidden gedefiniëerd wordt als een spreken « met » God, niet slechts 
een spreken « over », zelfs niet alleen een spreken « tot » God, maar waar- 
achtig een spreken « met» God, samen met Hem, die ons eerst aansprak, 
die de dialoog opende, daarom is bidden mogelijk overal waar God ons 
aanspreekt en waar de mens dit aangesproken zijn kent en erkent, cognoscit 
et agnoscit. In één woord God is een « Ik». Van uit zijn Ik roept hij 
scheppend een « gij » op en dit is de mens, die van zichzelf zegt « ik ». Die 
mens kan nu van uit zijn « ik » God aanspreken als « Gij », en dit is een 
antwoord op Gods eerste toenadering. De wijsbegeerte maakt een persoon- 
lijk omgaan met een persoonlijke God mogelijk. 


3. — Alleen een persoonlijke God geeft zin aan lijden en geluk. 
Wij staan hier voor gegevens uit de menselijke psychologie (*°). 
(10) Het is niet gemakkelijk het psychologische verwijzen naar God klaar te scheiden 


van het metaphysische bewijzen van God. Vaak lopen deze twee plannen door 
elkaar wanneer gehandeld wordt over de Finis Ultimus van de mens in het 
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Vreugde en leed, als psychische ervaringen, worden hier niet genomen als 
contingente werkelijkheden, waarvan de metaphysica de laatste bestaans- 
gronden peilt. Het is immers duidelijk dat een wijsgerige studie van deze 
psychologische toestanden even goed een « bewijs » kan leveren van Gods 
bestaan, als om het even welk ander toevallig wezen uit de derde weg van 
sint Thomas. Wij willen hier slechts aanstippen dat de psychologie van geluk 
en van gedragen lijden beide sterk « heenwijzen » naar een bestaande per- 
soonlijke God. 

Nemen wij vooreerst de ervaring van geluk (*). Men zegt dat nood 
God doet zoeken, terwijl geluk God doet vergeten. In feite kan dat waar zijn. 
Maar de aandachtige analyse van de gelukstoestand ontdekt een innerlijke 
verwijzing naar God, die niet moet onderdoen voor die van het leed (*). 
Wat is immers gelukkig zijn ? Het is het beleven van een toestand als zin- 
vol : wij zijn zoals wij hoorden te zijn, onze momentele werkelijkheid klopt 
met datgene wat wij moesten zijn, wij vervoegen onszelf, wij zijn in orde 
met een plan over ons bestaan. Welk is dit plan ? Dit levensplan ligt in mij 
en toch beschik ik er niet over. Ik moet er mij naar schikken. Dit levens- 
plan is mij ingeboren, het is mij als een norm gegeven met mijn menszijn 
zelf. Het komt van buiten mij, uit de bron van mijn menszijn. Van nature 
immers ben ik geschikt om gelukkig te zijn, van nature ben ik bestemd om 
gelukkig te zijn. Vanwaar kan die gezegende geschiktheid komen, tenzij van 
dieper dan de mens, van daar waar de natuur niet van één mens, maar van 
allen die mens zijn, zijn grondslag heeft en zijn betekenis krijgt. Dit plan, 
dat de mens als mens en dus alle mensen beheerst, moet stammen uit een 
oorzaak, die méér is dan mens, niet minder. Die oorzaak moet « persoon- 
lijk » zijn, zo niet zou zij de persoonlijkheid der mensen niet kunnen fun- 
deren. Zij moet als persoonlijkheid boven de menselijke persoonlijkheid 
uitstijgen, omdat zij de grond moet zijn van élke menselijke gelukstreving. 
Zij moet een persoonlijke « God » zijn. 

Omdat dus de ervaring van geluk verwijst naar een plan dat ons te 


algemeen en over de capacitas infiniti van het verstand en de wil in het bijzonder. 
Het meest dringt zich dit onderscheid toch wel op wanneer men een antwoord zoekt 
te geven op de vraag of uit de gewetenservaringen het Godsbestaan kan worden 
afgeleid. Wij laten hier de metaphysica liefst terzijde en blijven op het vlak der 
psychologische analyse. 

(11) Zie een treffend geval van deze probleemstelling bij N. G. M. VAN DOORNIK, 
M. S. G., Pelgrims naar de Una Sancta, Brussel, 1948, bl. 18-25. 

(12) De volgende gedachten zijn geïnspireerd door M. BLONDEL, L’Action, vooral 
2° deel, Parijs, 1937, en door V. FRANKL, Der Unbewusste Gott, Amandus- 
Verlag, 1949. Zie ook L. VANDER KERKEN, S.J., Het menselijk geluk, Philo- 
sophie der Gelukservaring, Antwerpen, 1952, 


— 225 — 


boven gaat, verwijst die ervaring naar een persoonlijke God. Maar nader 
toekijkend kunnen wij in ieder moment van geluk, naast een verwijzing 
naar de oorsprong, ook nog een verwijzing naar de voltooiing ontdekken. 
leder ogenblik staat immers op de volgende levensmomenten gespannen. 
Wij zijn gelukkig omdat wij « op weg » zijn, in de goede richting naar een 
volmaakter, naar een totaal volmaakt, volkomen menselijk geluk. Elk geluk 
verwijst naar verder, is inchoatief. Het is zinvol voor zover het doet heen- 
stappen naar een nog te bereiken punt. De gelukkige mens is niet àf, maar 
hij is in de juiste richting naar zijn voltooiing. Welk kan dit eindpunt zijn 
waar wij helemaal onszelf zullen zijn ? Welk is die gelukkigmakende werke- 
lijkheid, die ons als mens voltooien kan ? Dit « goed » zoals wij gewoon 
zijn te zeggen, moet enerzijds zo groot zijn dat het de mens verzadigen kan, 
anderzijds moet het zo hoog zijn, dat de mens zich geestelijk er aan weg- 
schenken kan. Om volledig gelukkig te zijn moet de mens immers een goed 
vinden dat enerzijds aan de strevingen naar zelfverzadiging beantwoordt, 
anderzijds een voorwerp biedt aan de geestelijke vermogens om zich te 
verwezenlijken, door zich te geven aan hogere waarden. Als geestelijk wezen 
immers is de mens vatbaar voor het oneindige, zowel egocentrisch als 
altruistisch gezien. Omne ens appetit suum esse. Al wat is, streeft naar zijn 
eigen zijn, zegt S. Thomas, dus ook het geestelijke wezen, dat wij zijn, 
streeft naar zelfbehoud en zelfuitbouw. Maar dit zelfbehoud en die zelf- 
verwezenlijking zijn maar mogelijk voor een geestelijk wezen, wanneer ook 
de onbaatzuchtige gave van zichzelf aanwezig is. Het Goede, dat zowel de 
mens als persoon verzadigt, als om zichzelf kan worden bemind moet een 
zo volmaakt Goed zijn, dat het alle geschapen personen te boven gaat. Het 
moet immers in staat zijn alle personen te verzadigen en tegelijk waardig 
genoeg om de gave van alle personen te aanvaarden. Dit goed moet zo groot 
zijn dat de mensen, die zich er aan weggeven niet worden vernietigd, maar 
door hun hulde juist worden voltooid in hun geestelijke, persoonlijke groot- 
heid. Dit Goed zal heel zeker een persoon moeten zijn, en nog wel op een 
bovenmenselijke, op een echt goddelijke wijze. Zonder zulke persoonlijke 
God, zou de verwijzing van ons geluksbeleven naar de « gelukzaligheid » 
zinloos zijn. 

Een speciale vorm van geluk, die doorgaans in de handboeken wordt 
bestudeerd, is het geluk door gewetensrust. Wij gaan hier niet op deze 
studie, in. De analyse ervan is zeer verwant met de zopas geschetste : 
gewetensvreugde is het beleven van een zinvol gebruik van de vrijheid, 
namelijk een vrijheid afgestemd op en beheerst door verantwoordelijkheid. 
Verantwoordelijkheid juist t.o.v. een persoon die ons als persoon oproept 
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tot vrij antwoord (*®), 

Maar schenken wij nu op de tweede plaats onze aandacht aan de 
ervaring van het lijden. Wij nemen niet het lijden op en om zichzelf. Wij 
beschouwen slechts de toestand van het « gedragen », van het aanvaarde 
lijden ; niet dus het moedwillige lijden, maar alleen de vrije houding tegen- 
over het onvermijdelijke leed. Wij peilen niet naar de bedoelingen die God 
in feite hebben kan met een beproeving. Alleen de psychologische reactie 
van de mens op de tegenslag houdt ons bezig. Het is een feit dat normale 
mensen spontaan eerbied hebben voor iemand die « kan » lijden. Wij zien 
dadelijk in dat die lijdende groot is. Waarin is die grootheid gelegen ? 
Schoon lijdt degene die zijn lijden heeft aanvaard. Wie vrijwillig afstand 
doet van datgene wat hem toch ontnomen werd, is groter geworden dan 
zijn kruis, Hij boezemt eerbied in. Hij heeft zich als mens weten te hand- 
haven in een schijnbaar onmenselijke toestand. Die vrijheid, waarmee hij 
actief verzaakt aan het normale geluk van zijn gezondheid, succes, eer, 
zelfs van zijn leven, maakt de mens geestelijk groot, maakt de mens tot een 
gave, rijke persoon. Maar waarom kan iemand zich zo vrij losmaken en 
zich zo hoog boven het aangename tillen ? Dit is alleen zinvol in zoverre 
hij vrijwillig uitgroeit boven zijn normaal geluk, naar iemand, aan wie hij 
positief het offer schenken kan. Lijden is niet alleen als een Stoicyn kunnen 
missen, het is kunnen geven, besteden, wijden. Lijden is schoon als het liefde 
wordt. Niet liefde tot zichzelf alleen (lijden uit zelfzucht is afzichtelijk), zelfs 
niet uit liefde tot een beminde mens alleen (de mensen zijn het offer van ons- 
zelf niet waard) maar uit liefde tot lemand, die onze gave waard is, lemand 
die onszelf kan aanvaarden en in dit aanvaarden onszelf kan redden. Die 
lemand is God. Wie tot alles in dit leven « neen » zegt, om « ja » te kunnen 
zeggen tot God, weet dat God, spijt alle mislukkingen, toch nog « ja» kan 
zeggen op ons leven, boven alles wat wij geofferd hebben heen. De gezonde, 
menswaardige houding in het lijden verwijst dus naar een houding tegen- 
over God. Die God wordt dan vanzelfsprekend als persoon gedacht, want 
Hij moet het offer van onze persoon kunnen begrijpen, niet als een gelijke, 
maar als een meerdere, die begrijpend er de laatste zin aan geeft. Zonder 
persoonlijke God, in wiens naam wij ons vrijwillig tillen boven ons kruis 
om desnoods ons leven en onszelf aan hem te geven, wetend dat Hij ons 
in onze liefde voltooien kan, zou het grootmoedig gedragen lijden zinloos 
zijn. Maar idereen weet dat het niet zinloos zijn kan (*). 


(13) Zie E. DE BRUYNE, Ethica, 3° deel, Standaard-Boekhandel, 1936, bl. 229-281. 
In de Godsbewijzen van S. Thomas wordt hier het metaphysische oorzakelijkheids- 
beginsel toegepast. 

(14) Een schoon werk hierover schreef V. FRANKL, Homo Patiens, Versuch einer 
Pathodicee, Wenen, 1950. 
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4. — De persoonlijke God uit de Openbaring, 


Over deze laatste weg, langswaar de persoonlijkheid van God wordt 
benaderd, zullen wij kort zijn. Een gedétailleerd onderzoek zou veel tijd 
en plaats eisen. Anderzijds zijn de meest duidelijke teksten uit Oud en 
Nieuw Testament overbekend. In de Genesis wordt verhaald hoe Jahweh 
wandelde in het paradijs en omging met de eerste mensen. Wij weten hoe 
God van Abraham, Isaac en Jacob met zijn Volk later meeleefde, hoe Hij 
een verbond heeft gesloten en gestand bleef. God wordt in het Oud Testa- 
ment afgeschilderd als een persoon. Soms lijkt Hij wel een mens te zijn, 
die komt en zich verwijdert, die verheugd is en droef, mistevreden en op- 
nieuw verzoend, haatdragend en liefhebbend, wraaknemend en vol mede- 
lijden. Dit zijn zovele symbolen van zijn persoonlijkheid. De tekenen zijn 
als van een mens, maar de kern is een goddelijke persoonlijkheid (*). In 
het Nieuw Testament, treedt een goddelijke persoon als mens in de geschie- 
denis. Christus is een persoon wiens persoon-zijn wortelt in Gods ontoe- 
gankelijk mysterie. Een van de toppunten uit de leer van Christus betreft 
juist het feit dat de Godheid niet één persoon, maar drie goddelijke personen 
omvat. Zonder hier nog verder te willen op ingaan, kan het nuttig zijn toch 
nog even te onderstrepen dat een opvatting als zou Christus nà zijn Hemel- 
vaart geen echte persoon meer zijn, doch slechts een soort platonische 
« Idee-Mens », een soort Anthropos, die als Demiurg werkzaam is, of erger 
nog een soort « Mana» dat zich als een onpersoonlijke wondere kracht 
verspreidt, christelijk niet aanvaardbaar is. De Christus in de glorie is en 
blijft een persoon, die ons in onze persoonlijkheid handhaaft en heiligt (**). 


J. DELMOTTE. 


(15) Zeer anthropomorphistisch klinkt de titel van F. MICHAELI's werk Dieu à 
Image de Homme. Ook de inhoud, voornamelijk op bl. 130 en 150 en vv, 
spreken van een anthropomorphisme biblique. Lees P. VAN IMSCHOOT, Théo- 
logie de PAncien Testament, 1° deel, Doornik, 1954. 

(16) L. CERFAUX, Le Christ, Lectio Divina, Parijs, 1951. 
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GOD DE HEILIGE IN DE BIJBEL 


God is een persoonlijke God, « mijn God, voor wiens aanschijn ik sta », 
zou Elias zeggen (cfr 1 Kon. 17, 1). God is nog, wezenlijker de heilige God. 
Heiligheid is de kern van zijn wezen : « Want ik ben God en geen mens, 
de Heilige in uw midden » (Os, 11,9) ; « Heilig, Heilig, Heilig is Jahweh 
der heirscharen » (Is, 6, 3). 


Leeft die heilige God in de gedachte van al onze christenen ? Men 
zou het niet zeggen. Naar het oude bijbelwoord heeft God de mens geschapen 
«als zijn beeld op hem gelijkend » (Gen. 1, 26). Onze tijdgenoten scheppen 
thans hun God naar het beeld van de mens, op de mens gelijkend. Zij boet- 
seren zich een God naar een zeer kleinmenselijk ideaal : een God die alleen 
goed is, met een goedheid die zweemt naar goedzakkigheid, een God die 
slechts zalven moet, beschermen en sussen, een God van kleinmenselijk 
formaat, die noch eisen stellen noch beproeven mag. De soeverciniteits- 
rechten van de heilige God kennen zij niet meer ; hun zedelijke gedraging 
werd berekend meer naar menselijke inzichten dan wel volgens Gods heilige 
wil, vervat in zijn woord en voorgehouden door de Kerk. Voor vele christenen 
is God uitsluitelijk een hoogst vertrouwd persoon geworden : Hij is de 
« goede » God ; de mensgeworden God is uitsluitelijk onze « Lieve » Heer, 
hun Broeder, met wie zij zeer gemeenzaam omgaan, Intussen vergeten zij 
dat God « God » is, dat Onze Lieve Heer « de Heilige » is, die men slechts 
met schroom kan benaderen. Heeft trouwens de gelovige parochie steeds 
de indruk dat haar priesters zelf beseffen dat zij omgaan met de Heilige 
God aan het altaar, bij de communies, in het hoogdagdragen ? Is er veel 
verschil in de houding van de geestelijke in de kerk en in zijn werkkamer ? 
Heeft hij zelf reeds de Heilige God ontmoet ? 


Wij moeten daarom wijzen op enkele facetten van Gods heiligheid. 
Hierbij zullen wij vooral gebruik maken van de H, Schrift. Daar immers 
kan iedereen God nog ontmoeten ; ieder kan er de concrete werkelijkheid 
van de levende God beluisteren in een stemmenkoor van mensen, die God 
benaderden, ervaarden en die op oorspronkelijke wijze over Hem hebben 
getuigd. Deze methode is trouwens volkomen verantwoord. Onze christelijke 
godsdienst is een openbaringsgodsdienst en de eerste wet in ieder open- 
baringsreligie blijft onveranderd : « Hoor Israël. Luister volk van God » 
(efr Me, 12, 29 ; Deut. 6,4). God vraagt niet eerst dat wij ons een idee 
zouden vormen over zijn wezen, eigenschappen en daden door een specu- 
latieve bezinning op onze ervaring van mens-in-de-wereld. Hij vraagt dat 
wij Hem zouden beluisteren als gelovigen en onze opvattingen naar zijn 
woord zouden regelen. Gods woord beluisteren wij in de H. Schrift, zoals 
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Algemeen begrip van Gods heiligheid. 


God is de Heilige, de Heilige van Israël. Het staat gemerkt op ieder 
bladzijde van de bijbel. Eigenlijk is God alleen heilig : « Niemand is heilig 
als Jahweh » bidt de moeder van Samuel (1 Sam. 2, 2). Ken mens wordt 
het maar in zover hij door God wordt opgenomen in Gods wereld, af: 
gezonderd en voorbehouden, onttrokken aan de profane wereld ; hij wordt 
geheiligd door zijn toebehoren aan God. 


Wat betekent deze heiligheid ? In onze gedachtenwereld staat heiligheid 
praktisch gelijk met zondeloosheid. Heilig is een persoon die deugdzaam is, 
rein en eerlijk, rechtvaardig en plichtsgetrouw, een voorbeeld van zedelijke 
deugden, ook van godsdienstigheid. Het woord heeft een overwegend zede- 
lijke betekenis gekregen. Dit is niet de eerste noch de diepste zin van de 
heiligheid in de bijbel. Heilig zijn immers ook plaatsen en voorwerpen, 
tempel en cultusbenodigheden, en nog in het N.T, worden onder de 
«heiligen» van de Corinthische kerkgemeenschap ergerlijke zondaars 
gerekend (1 Cor. 5, 6). Heilig is God niet hoofdzakelijk om zijn haat tegen 
de zonde. Heiligheid roept zelfs niet onmiddellijk de idee van zedelijke vol- 
maaktheid van God in de geest. 

De bijbelse heiligheid valt grotendeels samen met wat R. Otto het 
numinosum heet en wat de wijsbegeerte bedoelt met Gods transcendentie. 
Maar het bijbels begrip is rijker en vooral persoonlijker gekleurd. God is 
de Heilige d.w.z. « de volstrekt Andere », Temand die verheven en afgezon- 
derd is boven al het profane en schepselmatige, los ook van het zwakke, 
onvolmaakte, beperkte en onreine dat het schepsel kenmerkt : Hij overtreft 
absoluut alles, Hij behoort tot een andere wereld, Daarom is Hij ongenaak- 
baar en bij bepaling geheimvol, mysterieus, verrassend en bevreemdend. 
Hij overtreft alles door zijn macht, door zijn heerlijkheid, door zijn absolute 
soevereiniteit, 


Tussen God en de wereld bestaat er geen maat ; met Hem vergeleken 
is de wereld niets. In onsterfelijke verzen heeft Isaias die onvergelijkelijke 
volmaaktheid van God beschreven : « Zie, de volken zijn als een drup aan 
de emmer, en niets meer dan een stofje op de weegschaal ; zie, de eilanden 
wegen niet zwaarder dan een korreltje zand Alle naties zijn als niets voor 
zijn aanschijn, nog minder voor Hem dan leegte en lucht. Hij troont op 
het gewelf van de aarde, zodat haar bewoners als sprinkhanen zijn.… Hij 
spreidt de hemelen uit als een tentdoek, en spant ze als een tent, waarin 
men gaat wonen. Hij richt de vorsten te gronde, vaagt weg, de rechters der 
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aarde. Blaast Hij er op, ze verdorren, en de storm verjaagt hen als kaf. 
Met wie vergelijkt ge Mij dan, zegt de Heilige, op wien zou ik lijken ? » 
(Is. 40, 15-25). God is de allesovertreffend Volmaakte. 


Gods ongenaakbaarheid. 


God is de Ongenaakbare. Mozes heeft de kudde van zijn schoonvader 
Jitro zeer diep de woestijn ingedreven, tot bij het overweldigend rotsen- 
massief van de berg Horeb, de godsberg. In de naakte eenzaamheid van 
de woestijn verschijnt God, midden een vlammend braambos. Wanneer 
Mozes naderbij treedt om het wonder van het laaiende braambos, dat brandt 
en niet verbrandt, scherper te bezien, roept God hem toe : « Kom niet dichter- 
bij, maar leg uw schoeisel af, want de plaats waar ge staat is heilige grond » 
(Exod. 3,5). De wereld van God is heilig, ontoegankelijk voor de alle- 
daagse mens, gevaarlijk om betreden voor profane wezens. « Toen bedekte 
Mozes zijn gelaat, want hij durfde niet naar God opzien » (Exod. 3,6). God 
is ongenaakbaar, van een andere wereld ; bij Hem is de mens niet thuis, 
hij staat niet op het zelfde niveau. Slechts als God hem roept, mag hij 
naderen, en dan nog met schroom en eerbied. In het roepingsvisioen van 
Isaias suggeren de engelen ons de heilige ongenaakbaarheid van God, meer 
door hun houding dan door hun woorden. Voor God bedekken zij zich 
met hun vleugelen ; ze bedekken hun gelaat om God niet te zien, zij bedek- 
ken hun voeten, hun hele lichaam om zich te verbergen voor God, om te 
verzwinden voor zijn heerlijkheid en zo zweven zij rond zijn troon in eeuwig- 
durende schroom Gods heiligheid bezingend : « Heilig, heilig, heilig is Jahweh 
der heirscharen ; de hele aarde is vol van zijn glorie» (Is. 6,3). Zelfs voor 
de Serafs rond de troon, de machtigste hemelse wezens en Gods hofhouding, 
is God ongenaakbaar ; een afgrond scheidt hen van hun Heer. 

God, zegt de Israëliet, woont in de hemelen der hemelen, ongenaakbaar 
verheven boven alle ruimten. Zelfs wanneer Hij uit genade midden zijn 
volk komt wonen blijft Hij nog de Ontoegankelijke : Hij troont in het 
Heilige der Heiligen, het achterste deel van de tempel dat volkomen is 
afgesloten voor het menselijk verkeer ; slechts de Hogepriester mag er voor 
Gods aangezicht binnentreden en dan nog maar eenmaal per jaar. 


Dit besef van Gods ongenaakbaarheid is zoek geraakt bij vele christe- 
nen ; zij vinden heel normaal dat zij in Gods wereld zijn toegelaten ; 
zonder schroom treden zij binnen in het heiligdom ; het tabernakel is de 
priester bijna zo toegankelijk als de lade van zijn bureau. Toch blijft God 
ook in het N.T. deze « die het ontoegankelijk licht bewoont, dien geen mens 
heeft gezien of kan zien» (l Tim. 3,16) en slechts door een ongehoorde 
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genade krijgt de mens toegang tot de Vader, door Jezus, die'« de weg » is 
tot de Vader, maar dan nog blijft die toegankelijkheid doorzinderd van 
de schroom voor de Ongenaakbare. 


Gods vreselijke majesteit. Huiver. 


Gods heiligheid straalt uit in zijn kabod, zijn majestas of heerlijkheid. 
In de opvatting van de Israëliet is Gods majesteit als een hel, verblindend 
licht, dodelijk voor aardse ogen. Als Jahweh verschijnt dekt ieder godsman 
haastig het gelaat, want « niemand kan God zien en leven » (Exod. 33, 20 ; 
Recht. 13, 22 ; enz.). Die heerlijkheid, de uitstralende macht van Gods 
verborgen heiligheid is vreselijk, vreeswekkend. Vooral wanneer God toornt 
toont Hij zijn tremenda majestas. In zijn vonnis over de volkeren openbaart 
Hij zich als de Heilige, de Vreselijke en Geduchte (cfr Exod. 15, 11). 
Vreselijk treedt Hij dan op : « Ik heb besloten de volkeren te verzamelen, 
en koninkrijken op te roepen, om mijn woedende, ziedende toorn over hen 
uit te storten en door het vuur van mijn nijd wordt de hele aarde verteerd » 
(Soph. 3,8 ; vgl. Ezech. 38, 22 ; 20, 41). In het oordeel over Assoer wordt 
« Israëls licht een vuur, zijn Heilige een vlam, die op één dag zijn doornen 
en distels geheel verbrandt» (Is. 10, 17). Maar ook voor zijn eigen volk is 
Hij als een verterend vuur indien het zich niet houdt aan de voorschriften, 
morele of rituele. Wanneer twee zonen van Aaron « voor het aanschijn van 
Jahweh onwettig vuur offeren tegen zijn voorschriften in», dan gaat er 
van Jahweh een verterend vuur uit dat hen doodt en Jahweh verklaart : 
«In degenen die tot Mij naderen, zal Ik Mij in heiligheid openbaren » 
(Lev. 10, 3). Zo toont God wie Hij is, de Heilige en Geduchte. Die vreselijk- 
heid van God steekt nog achter het striemend « wee» van Jezus over de 
huichelende Farizeërs en vooral achter de eindgerichtsvisioenen van het boek 
der Openbaring. 


Deze vreselijkheid van God, het tremendum verwekt in de mens de gods- 
vrees. In haar ruwe vorm wijst deze op een angst vol innerlijke bevangen- 
heid, op de huiver, verwant met de sensatie die kinderen beleven tijdens 
spookverhalen. Elifaz van Teman, vriend van Job, beschrijft deze gewaar: 
wording als een griezelen, een stollen van zijn bloed in zijn aderen, als een 
ijskoud gevoel dat door merg en been gaat : « Schrik en siddering grepen 
mij aan en al mijn beenderen rilden van angst ; een ademtocht streek langs 
mijn gelaat, en deed mijn haren ten berge rijzen… » (Job 4, 14-15). In 
de hogere vormen van de religieuze ervaring blijft steeds de trek van het 
onvertrouwd-vreeswekkende ; een innerlijk sidderen en verstommen, een 
gevoel van ontzag en schroom beklemt de mens die zich in de nabijheid 
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weet van de huiveringwekkend Grote. Onzegbare bevangenheid grijpt de 
vrome aan, wanneer hij in een machtsdaad Gods vreeswekkende majesteit 
ontwaart : « Wie kan het bestaan voor Jahweh, die heilige God? » 
(1 Sam. 6, 20). Voor de majesteit van Jahweh knielt de mens in het stof, 
sidderen alle volkeren, wankelt de aarde van ontzetting (cfr Ps. 99, 1-5) 
en zelfs de Serafs bedekken vol schroom het gelaat. Onze Misprefatie wekt 
nog dezelfde stemming : « per quem majestatem laudant angeli, adorant 
dominationes, tremunt potestates. Coeli coelorumque virtutes ac beata 
Seraphim socia exsultatione concelebrant. Cum quibus et nostras voces, ut 
admitti jubeas deprecamur supplici confessione dicentes : Sanctus, sanctus, 
sanctus » ; want driemaal heilig is de God die komt in de Consecratie. 


Gods almacht en overmacht. Aanbidding. 


Jahweh is de gans Andere, de Ongenaakbare, de Vreselijke. Hij is ook 
de volstrekt Machtige, de Overmachtige. Grootse vreeswekkende natuur- 
verschijnselen begeleiden de theophanieën. De Sinai staat in vuur en vlam 
wanneer Jahweh verschijnt in donder en bliksem (bv. Exod. 19, 16-19 ; 
20, 18 ; cfr Job 38, 1 ; 40, 1 ; Hab. 3, 3-6 ; Ps. 29). Vooral in machtwerken 
toont God wie Hij is, de Heilige : in de historische bevrijding van het volk 
uit Egypte, in de bescherming van zijn volk (vgl. Exod. 15, 11 ; Num. 
20, 13 ; Ps. 77, 14-15 ; Is, 41, 14 ; 43, 3 ; 47, 4); in het grootse werk van 
schepping en voorzienigheid (Is. 41,20 ; 45, 11-12 ; Job 38-41). Daarom 
zijn de profeten overtuigd dat God zijn volk uit Babylon zal bevrijden. 
Door de ballingschap is immers Jahweh’s naam ontheiligd : God schijnt 
onmachtig in de ogen van de heidenen, minder machtig althans dan de 
Babylonische godheden, die aan hun legers de ‘zege bezorgden ; God wordt 
niet erkend als de Machtige. Die « ontheiliging » kan Jahweh niet dulden : 
aan zich zelf is Hij verplicht Israël te redden : « Niet om uwentwil, huis 
van Israël, doe ik dit, maar omwille van mijn heilige Naam, die gij ontwijd 
hebt bij de volken, waar gij gekomen zijt» (Ezech. 36,22 ; cfr Ezech. 
20, 9.14.22). 

Voor Gods aangezicht ervaart de mens zijn onmacht. Wanneer Jahweh 
het Verbond met Abraham gaat sluiten, voelt deze zich gegrepen door een 
geweldige sombere angst (Gen. 15,22) ; ondanks zijn dispuut met God 
weet hij zich maar stof en as (Gen. 18, 27 ; cfr Job 42,6) ; Daniël valt in 
bezwijming met zijn gelaat op de grond (Dan. 10, 8-9) ; Isaias voelt zich 
verloren (Is. 6,5). De mens voelt zich schepsel, zwak ; het stof-en-as-zijn 
verwoordt Abrahams besef van eigen nietigheid tegenover de almachtige 
majesteit van God. Hij ervaart zijn kleinheid en zwakheid, tot het verzinken 
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en niets-zijn toe, In de mystiek neigt die ervaring tot het gevoel van de 
annihilatio van het eigen ik en de alleen-werkelijkheid, de al-werkelijkheid 
van de Heilige God : « ik niets, Gij alles ». 

Besef van zwakheid, nietigheid, onvolmaaktheid tot zondigheid en 
onreinheid toe. Met zijn « wee mij, ik ben verloren » vertolkt Isaias niet 
slechts het algemeen menselijk huivergevoelen tegenover de Heilige, maar 
bizonder zijn zondebesef tegenover de Alheilige die oneindig verheven is 
boven al wat moreel zwak en zondig is : « want ik heb Jahweh aanschouwd, 
ofschoon ik een mens ben met onreine lippen en onder een volk met onreine 
lippen vertoef » (Is. 6,5 ; cfr 6,7). Het bewustzijn van Gods aanwezigheid 
bevangt ieder religieuze mens met een gevoel van onvolmaaktheid, zondig: 
heid, dat hem doet schrikken en terugwijken voor God. De miraculeuze vis- 
vangst plaatst S. Petrus voor de wondermacht van God in Christus : « Ga 
weg van mij, want ik ben een zondig mens » (Lc. 5, 8-9). 

Aanbidding is evenwel niet louter een stamelend en onmachtig buigen 
voor Gods almacht, die aanbidding afdwingt. De aanbiddende erkent de 
waarde van God, zijn waardevolheid. Hij erkent Hem als de volstrekt en 
onvergelijkbaar Volmaakte, die in zijn Wezen het recht bezit onze dienst 
en onze aanbidding te ontvangen, die geprezen wordt omdat Hij kortweg 
lofwaardig is : « Waardig zijt gij, onze Heer, onze God, te ontvangen de 
roem en de eer en de macht... » (Openb. 4, 11). De vreugde om Gods groot- 
heid en waardevolheid zingt het godsvolk, het oude en het nieuwe, in zijn 
heerlijke lofpsalmen. Van die God gaat dan ook, ondanks zijn huiverwekkend 
wezen een onzegbare aantrekkingskracht en bekoring uit; Hij is de Deus 
fascinans, want hij verwezenlijkt het augustum : « Tot wien Heer zouden 
wij gaan ? Gij hebt woorden van eeuwig leven, en wij hebben geloofd en 
erkend dat Gij Gods Heilige zijt» (Jo. 6, 68-69). 


Gods Mysterievolheid. 


Is God de volstrekt Andere, dan is Hij voor de mens onvermijdelijk 
de Mysterieuze, de ondoorgrondelijke en ondoorzichtelijke, de verborgen 
en onbekende God bij uitstek, Willen wij God leren kennen dan moet Hij 
zelf zich openbaren : « Niemand heeft ooit God gezien. De Eengeborene, 
zelf God, is Hem komen openbaren » (Jo. 1, 18). En zelfs na die openbaring 
blijft Hij de onbegrijpelijke ; men ís er nooit mee in het klare en ons 
spreken over Hem blijft een hulpeloos stamelen over zijn allesovertreffende 
wezenheid (cfr analoge kennis). Ook rond zijn openbaringen hangt er 
steeds een sfeer van mysterie. Op Mozes’ vraag openbaart God zijn naam : 
« Wanneer ik tot de zonen van Israël ga. wat moet ik dan antwoorden als 
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zij vragen : hoe is zijn naam ? God sprak tot Mozes : « Ik ben die ik ben ». 
En hij vervolgde : dit moet gij aan de Israëlieten antwoorden : « Ik ben » 
zendt mij tot u» (Exod, 3, 13-14). Nu is het ongetwijfeld waar dat de naam 
Jahweh bizonder de uitdrukking is van Gods levende beschermende nabij- 
heid, de waarborg dat Israël kan rekenen op zijn God : « zij zullen ervaren 
dat ik Jahweh ben ». Maar zelfs terwijl Jahweh zijn naam openbaart, en dat 
staat in Oosterse geest gelijk met het openbaren van zijn diepste werkelijk- 
heid, dan nog omsluiert Hij zich met geheim ; Hij geeft zich niet bloot : 
«Ik ben die ik ben», dt. eigenlijk gaat het u niet aan wie ik in mijn 
diepste wezen ben, dat kunt u niet vatten ; het moet u volstaan te weten 
dat ik er ben (om te helpen). God blijft mysterie voor de Israëlieten, zowel 
als Hij vroeger aan Jakob na diens nachtelijke worsteling weigerde zijn 
naam bekend te maken (Gen. 32, 30-31) en zoals Hij aan Manoach, de 
vader van Samson, antwoordde : « Wat vraagt gij naar mijn naam ? Die 
is onbegrijpelijk » (Recht. 13, 18). Gods naam, Gods werkelijkheid is onvat- 
baar en onuitsprekelijk ; het is een « naam boven alle naam » (Phil, 2, 9). 
God is onbegrijpelijk mysterie voor de mens. 

Wanneer God tijdens de woestijntocht en later zijn aanwezigheid mani- 
festeert, dan is het meestal in een wolk, teken van zijn nabijheid maar ook 
van zijn verborgenheid. Op deze geheimzinnigheid wijst Salomon bij de 
tempelwijding : « De zon heeft Jahweh aan de hemel geplaatst, maar zelf 
besloot Hij in een volk te vertoeven » (1 Kon. 8, 12). Het Heilige der 
Heiligen is een donkere, geheimvolle ruimte, Het is de Israëliet niet 
toegelaten een beeld van God te maken ; dit zou Mem profaneren ; een 
beeld kan geen idee geven van de Allesovertreffende en Geheimvolle : « Met 
wie zoudt gij God vergelijken, welk beeld in zijn plaats willen stellen ? » 
(Is, 40, 18). 

Mysterieus is zijn wezen, geheimvol en verrassend is zijn handelen, 
Gods voorzienigheid kan geen mens doorzien. « Mijn gedachten zijn niet uw 
gedachten, uw wegen zijn mijn wegen niet, is de godsspraak van Jahweh. 
Want zoals de hemel zich boven de aarde verheft, zo liggen mijn wegen 
boven de uwe, en mijn gedachten veel hoger dan uw gedachten » (Is. 55, 
8-9), Gods optreden is onbegrijpelijk. Treffend wordt dit geïllustreerd door 
de vreeswekkende gebeurtenissen bij de triomfantelijke terugkeer van de 
ark van Jahweh uit het land der Filistijnen. In Beth Sjemesj, waar de ark 
halt houdt, worden zeventig man uit de familie van Jekonja gedood, ogen- 
schijnlijk om een nietige reden : « ze hadden zich niet met de inwoners 
van Beth Sjemesj verheugd toen zij de ark van Jahweh aanschouwden » 
(1 Sam. 6, 19). Vreselijk en onbegrijpelijk is die slag. Het volk rouwt er 
om in huiver en onbegrip : « wie kan het bestaan voor Jahweh die heilige 
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God ? » (1 Sam. 6, 20). Mysterieus in zijn ongenaakbaarheid is God wan- 
neer hij de niet-leviet Oezza slaat, terwijl deze behulpzaam de kantelende 
ark stut (2 Sam. 6, 6-9). Aan Job prent Jahweh in dat aan heel de schepping; 
een plan ten gronde ligt : Gods wijsheid en macht ordent alles. Maar dat 
plan kan de mens niet doorzien ; hij weet niet de zin van de vreeswekkende 
dierenmonsters, als krokodil en nijlpaard ; de mens staat er hulpeloos tegen- 
over en hij weet niet wat er mee aanvangen, waartoe dienen zij ? Hij ziet 
ook niet in waarom God de bozen zo lange tijd vrije teugel laat en niet 
verdelgend ingrijpt. God zal hem de zin, het waarom niet verklaren : de 
mens kan dat niet begrijpen. Hij moet slechts geloven dat God in zijn wijs- 
heid een bedoeling heeft met die zinloze dingen, dat God de macht bezit 
om alles tot een goed doel te ordenen. Gods handelen is mysterie voor de 
mens Job, en Job dat is ieder mens. 

Niet alleen in zijn vonnissen of in de lijdensbeproevingen is God 
mysterieus. Hij is het even goed wanneer Hij de mens zijn gunst bewijst. 
Menselijkerwijze bezien lijkt de liefde van God tot zijn ontrouw verbonds- 
volk onbegrijpelijk, uitzinnig. Slechts de huwelijksliefde van Osee voor een 
overspelige vrouw kan een waarheidsgetrouw beeld oproepen van Jahweh’s 
liefde voor een volk waarvan Hij de onbetrouwbaarheid vlijmscherp door- 
ziet. Zelfs wanneer Israël, gekoesterd als het zorgenkind van Jahweh, ontucht 
pleegt door baaldienst en onrecht, dan nog wint Jahweh’s liefdetrouw het op 
zijn rechtmatige wraakgevoelens ; barmhartig neemt Hij zijn overspelige 
bruid in zijn liefde terug op : « Want ik ben God en geen mens, de Heilige 
in uw midden » (Os. 11,9). Onzinnig lijkt in de ogen van de wijzen dezer 
wereld Gods heilswerk door Christus’ kruisdood ; dat het leven ons gewordt 
door de dood, de verheerlijking door de vernedering, dat Christus in zijn 
menselijk failliet de grootste zege behaalt, dat is menselijkerwijze onbegrij- 
pelijk ; het is goddelijke wijsheid (1 Cor. 1, 23-25). 

Ook voor de huidige christenmens is het onbegonnen werk Gods voor- 
zienigheid te willen doorschouwen. In zijn onderhoud met Nicodemus wijst 
de Heer op de onnaspeurbare wijze waarop de Geest Gods zijn heilsinvloed 
uitoefent : « De wind waait waar hij wil, en gij hoort zijn stem, maar gij 
weet niet vanwaar hij komt of waarheen hij gaat» (Jo. 3,8). Zo is het ook 
met de Geest of met God : Hij werkt in ons leven, Hij heiligt ons, maar op 
ondoorzichtelijke wijze. De weg uitstippelen langs waar Gods voorzienig- 

heid ons leven leidt, Gods vinger aanduiden in die of die providentiële 
feiten, een laatste verklaring geven van het lijden dat een familie treft, dat 
kan de mens niet. God werkt, ongetwijfeld ; Hij is Voorzienigheid ; Hij 
is zelfs Vader voor de christen, maar hoe, wanneer, met welke methodes 
Hij ons heiligt, dat is zijn geheim. En de mens moet dit geheim eerbiedigen, 
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Gods voorzienigheid niet steeds willen ontraadselen. 


Wij kunnen zelfs meer zeggen. Tegenover het mysterie en wondervolle 
van God moet de mens een gevoel van absoluut vreemd zijn ervaren. God 
is vreemd, bevreemdend ; Hij valt volstrekt buiten het gewone, doorzichtige, 
vertrouwde en huiselijk-gezellige. Zijn handelen is verrassend, onbereken- 
baar, onvatbaar met onze menselijke maatstaven, soms zelfs schijnbaar 
tegenstrijdig. Met God is men nooit thuis ; zelfs in de genadeïntimiteit moet 
steeds het gevoel doorzinderen van onvertrouwdheid, of van een huiselijk: 
heid die op ieder ogenblik wordt aangevoeld als ongewoon, onverdiend, 
louter genade. 


Gods heiligheidsrechten. Zijn vrijmacht. 


God is heilig en Hij bezit heiligheidsrechten. Die rechten handhaaft 
Hij tegenover iedereen. De bijbel verwoordt dit in een uitdrukking, geladen 
met menselijke passie : God is een « naijverige » God, ’El ganna. Niet erg 
vleiend voor God, zouden wij denken. Deze uitdrukking echter, althans 
wanneer zij op God wordt toegepast, wijst niet zozeer op jaloersheid of 
naijver als wel op het grenzeloos ijveren voor de eigen rechten. God is God, 
Hij alleen is God, Hij alleen heeft recht op goddelijke eer, Hij kan zijn 
heerlijkheid niet door anderen laten delen, niet door een mens, niet door 
een vreemde godheid : « Ik ben Jahweh, dit is mijn naam ; mijn glorie sta 
ik niemand af, aan geen beelden mijn eer» (Is. 42,8 ; 48, 11). Hij heeft 
goddelijke rechten en Hij ijvert voor die rechten. In de Dekaloog prokla- 
meert Hij als de grondwet van het godsvolk : « Ik ben Jahweh, uw God, 
die u uit Egypte, uit het slavenhuis heb geleid ; ge zult geen andere goden 
naast mij hebben. Ge zult u geen godenbeeld’ maken... Ge moogt ze niet 
aanbidden of dienen. Want ik Jahweh, uw God, ben een naijverige God, 
die de zonden der vaders wreekt op de zonen, op het derde en vierde geslacht 
van hen die mij haten ; maar die genadig is aan het duizendste geslacht 
van hen die mij liefhebben en mijn geboden onderhouden > (Exod. 20, 
2-6). Die ijver voor Gods rechten kenmerkt niet slechts Jahweh, maar ook 
de godsmannen (bv. Exod. 32, 19-29 ; Num. 25) en het godsvolk dat in 
heilige ijver voor Gods zaak heeft gestreden, eerst door de heilige oorlog, 
later door het geestvervulde woord van de profeten. Het ware een veeg teken 
indien die ijver voor Gods heilige rechten, de ijver om Gods wil te doen 
onderhouden de dienaars van de levende God thans niet meer zou ken- 
merken. 

De ijver van Jahweh kan zich als toorn openbaren. Omdat de mens 
tegen Gods geboden ingaat, daarom toornt God, ook over zijn gunstelingen. 
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Vreselijk woedt Hij ook tegen het eigen volk, dat roekeloos vertrouwend 
op zijn gunstpositie, onrecht pleegt en Gods heilige wil met de voeten treedt 
(lees bv. Is. 5, 21-30). Ook de profeten die het meest spreken van de liefde 
en de barmhartigheid van God voor zijn volk, Osee en Jeremias, beschrijven 
in felle kleuren die goddelijke, straffende toorn, die woedt over de zondigheid 
van het volk : « Ik zal zijn als een leeuw voor Efraim, en als een jonge 
leeuw voor het huis Juda ; Ik, ja Ik zal verscheuren en heengaan, Ik zal 
hen wegsleuren zonder dat iemand redding kan bieden» (Os. 5, 12-14 ; 
_efr Jer. 13, 12-14 ; 25, 15-38 ; Is. 63, 1-6). De toorn is de menselijke ver- 
woording van Gods heiligheid, die schrikwekkend is, wanneer God voor 
zijn miskende rechten ijvert. 

De heiligheidsrechten van God bevatten ook zijn vrijmacht, zijn heilig 
recht te handelen volgens zijn eigen soeverein vrije wil. Hij zelf beslist vrij 
hoe Hij met de mens zal handelen. Zijn beslissingen berusten nooit op wille- 
keur, — de vrome is daar absoluut van overtuigd, — er steekt een zin en 
een reden in ieder daad van God ; maar die beslissingen gaan dikwijls het 
menselijk begripsvermogen ver te boven ; ze baden in Gods mysterie. 

Dat Hij over zijn genadegunsten eigenmachtig beslist is begrijpelijk ; 
niemand kan God iets afdwingen ; noch de enkeling, noch het volk kan 
rechten laten gelden tegenover Hem ; rechten op genade bezit de mens slechts 
inzover God hem die schenkt. God zelf zegt dit uitdrukkelijk : wanneer 
Mozes smeekt dat God zich aan hem zou openbaren, dan doet God dit voor 
zover het kan en hij verantwoordt die uitzonderlijke gunst : « Want ik zal 
genadig zijn wie Ik zal genadig zijn, en mij erbarmen over wie Ik mij zal 
erbarmen » (Exod. 33, 19). Gods genade is oneindig rijk, maar Hij zelf 
beslist wie tot die genade zal worden toegelaten. De uitverkiezing van het 
volk en van ieder individu is eerst de vrucht van Gods liefde. De roeping 
van ieder godsman gaat ook in de Kerk terug op Gods soeverein vrije beslis- 
sing : « Niet gij hebt mij uitverkoren, maar Ik heb u uitverkoren» (Jo. 
15, 16). God, de Heer laat zich niet dwingen door talenten of verdiensten ; 
Hij roept vrij. 

Maar ook in zijn eisen en in zijn beproevingen is God soeverein vrij ; 
aan de mens hoeft Hij daarover geen rekenschap te geven. Volgens de 
« moderne » mens mag God eisen wat naar menselijk inzicht redelijk, ver- 
antwoord, menswaardig lijkt. Het lijkt wel alsof de mens de wet van God 
bepaalt : tot hier gaan mijn plichten, op huwelijksgebied, op gebied van 
zondagsviering ; de Kerk kan mij het onmogelijke niet opleggen ; één kind, 
twee kinderen is ruim voldoende, meer laat mijn financiële toestand niet 
toe ; onthouding in het huwelijk is onmenselijk, dat kan God niet vragen. 
Wat niet kadert met zijn inzichten wijst de mens, misschien niet theoretisch, 
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maar toch praktisch als ongegrond af, En dan volgt heel natuurlijk het 
innerlijk verzet, de strijd met God. Wanneer de mens de strengheid van 
bepaalde christelijke zedenwetten niet meer begrijpt, wanneer hij de zin 
van sommige beproevingen niet meer vat, dan vraagt hij naar het waarom. 
Waarom legt God de onverbreekbaarheid van het huwelijk op ? Waarom 
laat hij de goeie mensen verdrukken ? Waarom overstelpt hij mij met 
lijden ? Waarom dit ? Waarom dat? Is God wel rechtvaardig ? Is Hij 
misschien onmachtig ? 

De bijbel preekt hier een houding die schril afsteekt bij onze klein- 
menselijke vitterijen. Het vitten op Gods beleid brandmerkt de profeet als 
een ongehoord vermetele aanmatiging: « Wee, die met hun Schepper 
twisten, de scherven met de pottenbakker ! Zegt het leem soms tot hem, die 
het kneedt : wat maakt ge ? Uw handen staan er niet naar ?.…. Zo spreekt 
Jahweh, Israëls Heilige en Schepper. Durft gij Mij rekenschap vragen, van 
wat gaat gebeuren, of Mij bevelen geven over het werk mijner handen ? 
Ik heb de aarde gemaakt en de mens er geschapen, met eigen hand de hemel 
gespannen, heel zijn heir er besteld. » (Is. 45, 9-11). De mens is als leem 
in Gods kunstenaarshand ; hij hangt totaal van Hem af en God stelt hem 
zijn eisen zoals Hij, de Schepper en Meester, het wil. Hij schenkt hem gunsten 
en zendt hem beproevingen naar goddelijk inzicht. Wat God voorheeft met 
de mens, dat weet deze niet : Gods wegen zijn onnaspeurlijk. De mens moet 
leren zijn lot uit Gods hand aanvaarden ook zonder inzicht : « God gaf, 
God nam, Gods naam zij gezegend» (Job 1, 21). Hij moet leren geloven 
dat Gods werk een zin heeft, betrouwen dat God gerechtig is, zelfs dat hij 
vaderlijke voorzienigheid is en dat God een doel heeft met al wat hij de 
mens overzendt, ook wanneer deze het niet inziet. God heeft zelfs een liefde- 
bedoeling met het lijden, al schreeuwt dit menselijkerwijze ten hemel om 
wraak. Dit is de les van het boek Job. 

Job is de vrome bij uitstek ; hij gaat door in de Joodse traditie als de 
volkomen gerechtige (cfr Ezech. 14, 14-20). Die vrome wordt nu ondanks 
zijn onschuld met lijden overstelpt. Zo ontzaglijk is zijn smart dat de vrien- 
den zeven dagen lang geen troostwoorden vinden en Job zelf die ongehoord 
geweldige jammerklacht aanheft : « Vervloekt de dag waarop ik geboren 
werd... » (Job 3, 2-26). Na zeven dagen beginnen de vrienden een dialoog 
met Job, een kunstzinnige verwoording van theologische stellingen ; de 
vrienden verdedigen de traditionele mening : lijden is een straf voor zonde, 
eigen zonde, de zonde van voorouders, een verborgen zonde misschien. 
« Denkt eens na, begint Elifaz, wie kwam ooit onschuldig om of waar ter 
wereld werden rechtvaardigen verdelgd ? Ik heb altijd gezien : die onheil 
ploegen en rampspoed zaaien, die oogsten ze ook» (Job 4, 7-8). « Is een 
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mens ooit rechtvaardig voor God, een mensenkind rein voor zijn Schep- 
per ?.… Zelfs in zijn engelen ontdekt Hij gebreken… » (4, 17). Dat kan 
Job niet aanvaarden ; hij houdt aan zijn onschuld ; een zonde bekennen, 
die zulk een lijden rechtvaardigt, dat ware in strijd met de waarheid. Toch 
houdt Job ook aan Gods gerechtigheid : God kan slechts een rechtvaardig 
oordeel vellen en eens zal Hij Jobs onschuld openleggen : « Ik weet dat Hij 
die mij recht verschaft, leeft » (19,25), maar hoe Hij recht zal verschaffen, 
dat ziet Job niet in : de idee van een beloning in het hiernamaals is hem 
nog vreemd. Daardoor wordt Gods gerechtigheid zelf een probleem. Een 
laatste maal onderzoekt Job in een aangrijpend rekwisitorium zijn geweten 
(Job 29-31, vooral cap. 31) ; hij vindt geen schuld. Daarom zal hij aan 


‚God zelf de verklaring van zijn lijden vragen ; stout en vermetel, met een 


eed op zijn onschuld, roept hij God voor de rechterstoel, ter verantwoor- 
ding : « Hier is mijn handtekening. De Almachtige antwoorde mij » (31, 35). 

Dat is te sterk. Zo een aanmatiging past niet tegenover God. God is 
geen verantwoording verschuldigd. Hij zal er ook geen geven. Alleen zal 
Hij de kleine mens Job eens overweldigend op zijn ware positie wijzen. 
God spreekt tot hem in de storm (38, 1 ; 40, 1). Dadelijk is de juiste kracht- 
verhouding getekend : God is de Almachtige, de majesteitsvolle, die met 
de natuurkrachten speelt. Tegen die Macht kan de kleine mens geen geding 
aangaan. In zijn rede geeft God geen inzicht in het wereldbestuur of in de 
zin van het lijden ; dat overtreft het menselijk verstand. Hij bevestigt slechts 
dat er een plan is, dat God in zijn wijsheid doorschouwt en vooral laat Hij 
Job eens aanvoelen hoe weinig deze verstaat van al het ontzaglijke dat hem 
omringt : « Wie is het die de Voorzienigheid (Gods plan en raadsbesluit) 
duister maakt door woorden zonder verstand ? Omgord uw lenden als een 
man. Ik zal u vragen stellen ; gij moogt Mij leren » (38, 2-3). En met een 
cascade van vragen overdondert Hij Job : « Waar waart gij toen ik de aarde 
grondde ? Vertel het, zo ge er iets van weet. Wie heeft haar grootte bepaald ; 
gij weet het zo goed; wie het firmament over haar gespannen ?… » 
(38, 4-5). Ironisch stelt Hij voor dat Job zelfs eens de leiding over de 
goddelozen zou nemen en die hoogmoedige geweldenaars zou vernederen : 
straf gij hen eens (40, 4-9). Tegenover de ontzaglijke natuurkrachten en 
de boosheid van de mens staat Job machteloos. Hoe God zelf er mee handelt, 
wat Hij voorheeft met de drijverijen van de goddelozen en met het lijden 
van de vrome, dat verklaart Hij niet ; dat is zijn geheim. Het moet Job 
genoeg zijn te weten dat Jahweh alles in zijn macht heeft en met alles een 
weg weet. De religieuze overwinning van Job is dan ook zijn nieuw inzicht 
in Gods mysterie, zijn overgave aan Gods almacht en het aanvaarden van 
de eigen kleinheid en onmacht. In deemoed erkent hij hoe lichtzinnig hij 
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was toen hij God om rekenschap vroeg : « Ik weet dat Gij alles vermoogt 
en dat geen uwer plannen wordt verijdeld. Wie was ik dat ik de voorzienig- 
heid duister maakte door woorden zonder verstand. Ik heb zonder inzicht 
gesproken, over dingen te wonderbaar voor mijn begrip… Slechts door 
horen zeggen heb ik van u vernomen, maar thans heeft mijn eigen oog u 
geschouwd. Daarom herroep ik wat ik gezegd heb en doe ik boete in stof | 
en as» (42, 2-6 ; cfr 39, 34-35). | 

Ook voor de christenmens past deze diepreligieuze houding van Job ; 
duistere raadselen blijven Gods bedoelingen omhangen, vooral in tijden 
van tegenspoed en lijden. God wordt ook dan niet voor de rechterstoel _ 
gedaagd om rekenschap te geven over zijn beleid. De gelovige lere God 
crediet schenken, betrouwen op zijn wijsheid, zijn liefde en gerechtigheid, _ 
deemoedig erkennen dat hij totaal van God afhankelijk is. Dat is echt | 
christelijk. | 


Slotbeschouwing. 


Wij beëindigen onze ontleding van Gods heiligheid en van onze | 
schepselervaring (*). Het was nodig op deze aspecten van Gods wezen en | 
handelen te wijzen ; zij zijn essentiëel en blijven fundamenteel. Slechts op | 
de achtergrond van Gods heiligheid kan men Zijn liefde en genadigheid | 
in het juiste licht zien. Eerst wie in schroom en huiver voor de heilige 
God heeft geknield kan Gods barmhartige liefde naar waarde schatten. Hij 
kan beginnen te vermoeden welk een tegemoetkomen het betekent dat de | 
Heilige God de liefdevol Nabije werd, dat de Ongenaakbare ons toegang 
tot zijn eigen wereld verleende door Jezus Christus, dat de overweldigend 
Almachtige onze Schutse werd, dat wij uit de onwennigheid van stamelende 
dienaars opgenomen werden in de vertrouwelijkheid en de liefdegemeen- 
schap van een God die ons volstrekt overtreft en tegenover wiens soevereini- 
teitsrechten wij van nature slechts plichten hadden. Als verwende kinderen 
beseffen de christenen niet altijd welke ongehoorde genade het is de huiver- 
wekkende God « Vader » te mogen noemen, en toch is het slechts « door 
heilzame voorschriften aangemaand en door goddelijke lering onderricht 
dat wij durven zeggen : Onze Vader, die in de hemelen zijt… >» De 
ontmoeting van de God van liefde veronderstelt eeuwig de ontmoeting van 
de heilige God. 

A. ROETS. 


(1) Dit overzicht kon nog met andere aspecten aangevuld worden. Dat God de Heilige 
of gans Andere is blijkt in zijn enkelvoudigheid, eeuwigheid, onmetelijkheid, onver- 
anderlijkheid, zelfs in zijn enigheid ; hij blijkt er «gans anders» te zijn dan de 
samengestelde, tijdgebondene, ruimtelijk bepaalde, veranderlijke en veelvuldige 
schepselen. 


— 41 — 
GOD DE NABIJE IN HET OUD TESTAMENT 


De heilige God heeft zijn wezensheiligheid getranscendeerd in een 
genadige toenadering tot het volk dat Hij zich in soevereine vrijheid ver- 
koos, door in diens geschiedenis te treden. De Israëlietische godsdienst 
evenals de christelijke vertoont een spanning tussen twee polen : transcen- 
dentie en immanentie, of om het in bijbelse termen uit te drukken : heilig- 
heid en genadigheid. 

De genadigheid Gods in Oud en Nieuw Testament wordt geïllustreerd 
door wellicht drie kwart van de hele Schrift en kan binnen het bestek van 
een lezing niet volledig behandeld worden. Ik licht dus uit het geheel der 
levende godsopenbaring slechts die punten op, welke voor een vernieuwing 
van het godsbegrip allernoodzakelijkst zijn. Verondersteld is daarbij altijd 
een levendig bewustzijn van Gods heiligheid. U kan immers niet vermoeden 
wat de toenadering Gods in Israël en in de Kerk betekent, zo U niet de 
huiver en de schroom voor zijn heiligheid blijft voelen : men kan maar 
jubelen om het Immanoe-el (God met ons), wanneer men duizelig is gewor- 
den voor de afgrond die God en mens uiteraard scheidt. De paradox van 
heiligheid en genadigheid is trouwens een constante van Israëls godsdienst, 
zij ligt vervat in de openbaring van de godsnaam Jahweh, zij is op haast 
roekeloze wijze geformuleerd in profetische kernwoorden als : « de Heilige 
in uw midden», «de Heilige Israëls », « Immanoe-el ». Tenslotte is zij 
niet het resultaat van een theologische inspanning om effect te maken, or 
iets treffends te zeggen, zij synthetiseert spontaan Israëls ervaring van God 
die zich in zijn geschiedenis openbaarde. 


1. De zelfopenbaring Gods in de geschiedenis van Oud en Nieuw 
Testament. 


De Israëlietische geloofsbelijdenis is evenmin als de christelijke een 
bevestiging van verstandelijk-ontgonnen waarheden omtrent God, maar een 
Credo van heilsfeiten, waardoor God uit zijn heiligheidswereld op zijn volk 
is toegetreden. De traditionele theologie en meteen haar opwarming in de 
predikatie heeft dit historisch karakter van de Godsopenbaring-in-feitep 
te zeer over het hoofd gezien. Zij heeft meestal een doctrine gebrouwen er 
gevulgariseerd, die niet voldoende uitgaat van het historisch openbarings- 
gegeven en heeft het slechts gebracht tot een systeem van abstracte begrip- 
pen over God, die noch de rijkdom van de naakte openbaring noch haar 
directe aansprekingswaarde benaderen. U weet beter dan ikzelf hoe moei- 
lijk het is tot uw luisteraars onder de kansel door te dringen, wanneer I} 
spreekt over God en zijn eigenschappen. Goedheid, barmhartigheid, genadip- 
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heid, trouw en dergelijke klinken als holle kathederbegrippen, waarop de 
mensen reageren met een : « Ja, dat kennen wij al !». De goedheidsdaad, | 
het barmhartigheidsgebaar, de trouw metterdaad van een levende, in hun 
leven handelende persoonlijke God vermoeden zij veelal niet. Voor een 
tegenproef kan verwezen worden naar vele gereformeerde christenen, die, 
hoewel zij de bovennatuurlijke genadebronnen der sacramenten, een beslis- 
send leergezag en een stevig bestuursorganisme missen, toch een ernstige, 
innerlijke christelijke gezindheid en levenshouding hebben bewaard ; zij 
zijn langs de Bijbel in bestendig contact gebleven met de in de geschiedenis 
handelende God, zij onderhielden een dialoog met een levende God die een 
plaats in hun persoonlijke geschiedenis innam. 

Wij daarentegen beginnen meestal aan de verkeerde kant. Wij bewan- 
delen eerst de vijf wegen van S. Thomas, komen tot een Ens a se, deduceren 
daaruit wezens- en morele eigenschappen van God en, zo er tijd overblijft, 
gaan zien wat dat in de werkelijkheid van het leven te betekenen heeft. Gods 
pedagogie, — en die heeft kans practischer te zijn dan de onze, — deed 
het andersom : God vertoont zich in de geschiedenis, Hij laat Israël voelen 
wat het aan Hem heeft, terwijl zijn Wezen en Zijn wezenseigenschappen 
slechts geleidelijk uit de heilswerkelijkheid afgeleid worden. 

Een paar voorbeelden kunnen volstaan. Voor ons is het vanzelfsprekend 
aan te vangen bij de schepping en daarna te handelen over uitverkiezing 
en verlossing ; dat is logisch. De logica van de heilseconomie ziet echter 
de scheppingsidee als onderbouw van de uitverkiezing. Jahweh’s almacht 
in de schepping wordt slechts geaffirmeerd om de bestendigheid van de heils- 
daad te schragen : de God die Israël uitverkoos, is verder heer van de kosmos 
en van alle kosmische machten : « Uit de hemel hebben de sterren de strijd 
aangebonden, van haar banen uit gestreden, tegen Sisera gevochten, en de 
stromende Kisjon sleurde hen mee» (Recht. 5,20). Het is zelfs treffend 
dat de scheppingsgedachte slechts in twee perioden van Israëls godsdienstige 
ontwikkeling theologisch uitgediept werd : in de humanistische tijd van 
het verenigd koninkrijk, toen Israël bewust zijn plaats onder de volken 
innam en zich over zijn plaats in de mensengemeenschap ging bezinnen (de 
Jahwist, met de voornaamste stukken uit de oergeschiedenis, bv. Gen. 2-3), 
en later toen Israël gegrepen werd in het conflict der grootmachten van het 
Oosten en gedwongen zich de vraag te stellen of Jahweh dan werkelijk in 
staat was zijn verbond met dit onbeduidende volk gestand te blijven. Men 
kent het antwoord van Isaias, de gezant van de koning der koningen : Jahweh 
huurt een scheermes aan de overkant van de Eufraat (de koning van Assjoer, 
Is. 7, 20), het dient tot niets op Egypte een beroep te doen : « Ook Egypte 
is een mens en geen god, zijn paarden zijn maar vlees en geen geest ; strekt 
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Jahweh zijn hand uit, dan struikelt de helper en die geholpen wordt, valt ; 
beiden gaan zij te gronde » (Is, 31, 3). Ook de volgende profeten, Jeremias, 
Deutero-Ísaias, en de schrijver van het boek Job (bv. 38-41) hebben deze 
scheppingstheologie uitgebouwd in een tijd toen Jahweh’s eer met het volk 
Israël scheen ten onder te gaan. Israël, dat Jahweh’s machtige arm in de 
geschiedenis ervaren had, had dus slechts in tijden van crisis nood aan een 
scheppingstheologie, en zelfs dan was deze er om de uitverkiezing te redden : 
« Jacob, ach luister naar Mij, Israël, dien Ik heb geroepen ; Ik ben de 
Eerste, Ik ben de Laatste. Mijn hand was het ook die de aarde heeft gegrond, 
en mijn rechterhand heeft de hemel gespannen… » (Deut-Is., 48, 12-13). 
Israël heeft in de nabijheid ook zijn heiligheid ervaren, terwijl wij God 
eerst in zijn hogen hemel plaatsen (eerste oorzaak, Ens a se, enz.) waaruit 
wij Hem nooit helemaal meer loskrijgen. 

Indien onze prediking meer een film was van Gods heilsdaden, minder 
een apologetica voor afwezigen, waardoor bovendien de gelovigen nog de 
indruk krijgen dat alles niet zo zeker is en ten slotte moeilijk om bewijzen, 
dan geloof ik dat Gods werkelijkheid in het alledaagse leven sterker aan- 
gevoeld zou worden. 

Aldus kan men voor alle wezenseigenschappen van God voorbeelden 
aanhalen. Een laatste : in het Oude Testament is Jahweh’s eeuwigheid en 
onveranderlijkheid (wat betekent dat voor ons en de gelovigen ?) de onder- 
bouw van zijn trouw aan zijn belofte en verbond. Wanneer Cyrus zijn 
triomftocht begint, weet Deut.-Is. dat Israëls herstel nadert, dat Jahweh’s 
trouw aan zijn volk aan het licht zal komen : « Wie heeft in het Oosten 
den zegenrijke verwekt… Wie heeft het gedaan, wie bracht het tot stand ? 
Ik die van de aanvang af de eeuwen riep ; Ik, Jahweh, die de Eerste ben 
en die bij de laatsten zal zijn» (Is. 41, 1-4 ; cfr 44,6). « Zijt Gij dan niet 
sinds oude tijden, Jahweh mijn heilige God, die niet sterft ? » (Hab. 1, 12). 
Jahweh is eeuwig en onveranderlijk, daarom kan de trouw van Jahweh ook 
in eeuwigheid blijven. 


2. De zelfopenbaring van God, de Nabije, in het Oude Testament. 


Het gronddogma van Israël is de initiale daad waardoor God de 
onsamenhangende massa van de vluchtelingen uit Egypte tot volk èn tot 
godsvolk heeft geconstitueerd. « In exitu Israël de Agypto... » (Ps. 114) : 
in den beginne was de daad. Deze heilsdaad van Jahweh ligt als een zegel- 
merk op de volksgemeenschap en zijn latere geschiedenis, zij bepaalt de 
geschiedenis. 

Lezen wij de geloofsbelijdenis die de Israëliet moet afleggen wanneer 


hij de eerstelingen van alle veldvruchten afdraagt aan Jahweh : « Mijn 
vader was een ronddolend Arameër, die met slechts enkele mensen naar 
Egypte is afgezakt, maar terwijl Hij daar als vreemdeling vertoefde, tot 
een groot, machtig en talrijk volk is aangegroeid. En toen de Egyptenaren 
ons mishandelden en verdrukten, ons onder zware arbeid gebukt deden 
gaan, riepen wij tot Jahweh, de God onzer vaderen ; Jahweh verhoorde ons 
en zag onze vernedering, ellende en verdrukking. En Jahweh heeft ons uit 
Egypte geleid met sterke hand en gespierde arm, onder grote verschrikking, 
onder tekenen en wonderen. Hij heeft ons naar deze plaats gebracht en ons dit 
land geschonken : een land dat druipt van melk en honig. Zie daarom breng 
ik hier de eerstelingen van de grond die Gij, Jahweh, mij hebt geschonken ». 
(Deut. 26, 5-10). Een gelijkaardige samenvatting van de geloofsleer zal de 
vader aan zijn zoon meegeven volgens Deut. 6, 20-24 en is de inhoud van 
de (Deuteronomistische) afscheidsrede van Josue 24, 2-13. 

De heilsdaad van God, omvattend de bevrijding uit Egypte, de leiding 
door de woestijn met de Sinaï-openbaring, en de overdracht van Kanaän 
als erfgoed aan Israël is het fundamenteel geloofspunt, zo fundamenteel als 
Christus’ Dood en Verrijzenis voor de christen. Het wordt gevierd in het 
Paasfeest van Israël en het heeft zelfs aan de andere voornaamste hoog: 
feesten van Israël zijn eigen inhoud gegeven. 

De patriarchen behoren dus nog tot de voorgeschiedenis : « Mijn vader 
was een ronddolend Arameër... » (Deut. 26, 5). Wel melden de patriarchale 
volksverhalen reeds het voorgevoel van de uitverkiezing in de belofte aan 
Abraham en zijn zonen. Maar dit is slechts belofte ; Abraham krijgt niet 
het erfgoed. Integendeel, door Jahweh losgescheurd uit zijn heimat en stam- 
verband, moet hij in blind geloof gaan naar een land dat God hem tonen 
zal, maar dat hij niet kent (Gen. 12 vlg.). Hij wordt nomade en het bestaan 
der patriarchen in Kanaän zal grotendeels nomadenbestaan blijven ; ook al 
gaan zij stilaan over naar een klein boerenbedrijf, toch blijven zij vreemden 
in dit land. Abraham, Isaak en Jacob staan onder het regime der belofte, 
niet der vervulling. De derde generatie zal zelfs opnieuw dit land moeten 
verlaten en als bedelaar-om-den-brode naar Egypte trekken. God ontdoet 
de stamvaders van alles wat zij als eigen bezit, als eigen verworvenheid 
zouden kunnen aanzien ; hij brengt hen tot het absolute nulpunt, opdat zij 
Jahweh’s genadigheid zouden kunnen waarderen. Waarlijk, er was aan dit 
zwervende ras niets merkwaardigs, dat God er verliefd kon op worden : 
« Zijt gij voor Mij niet als de zonen van Koesj (Ethiopië) ? » en had Jahweh 
niet even goed de Filistijnen uit Kaphtor, de Arameën uit Kir tot zijn volk 
kunnen verkiezen (Amos 9, 7) ? Zo naakt als Job uit de moederschoot 
kwam (Job 1,21), zo naakt als Adam en Eva uit Gods scheppende hand 
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kwamen (Gen. 2, 25), was Israël bij zijn geboorte (Os. 2,5). Met de hem 
eigen rauwheid zal Ezechiel het aldus zeggen : « Uw land van afkomst en 
geboorte is Kanaän ; uw vader was een Amorriet, uw moeder een Chittie- 
tische », Israël is dus een bastaard, op de koop toe te vondeling gelegd in 
het open veld, zonder dat de navelstreng was afgeknipt, niet gewassen noch 
met zout ingewreven, niet in doeken gewikkeld : men vond zijn leven niets 
waard (Ez. 16, 3-5). 

Maar « toen kwam Ik voorbij ». (Ez. 16, 6-14). Het gebeurde in de 
barre naaktheid van de woestijn. Israël had niets en had op niets recht. Dat 
nulpunt blijft het uitgangspunt en wij mogen onszelf en onze beminde 
parochianen er voortdurend aan herinneren. Ik bedoel daarbij niet enkel 
de man achter het stuur van zijn wagen, die meent dat hij de hele wereld 
beheerst ; ik bedoel ook de trouwe kerkbezoekers, die meer weten van hun 
goede werken tegenover God dan van Gods goede werken aan hen; ik 
bedoel vooral de klassieke kerkkwezel, die thuis is bij Ons Here en al zijn 
geheimen kent (vooral omtrent de rest van de parochie), maar die geen oog 
kan hebben voor Gods genadigheid omdat zij een oude kennis van Hem is en 
toch veel voor Hem gedaan heeft, niet ? 

Toen Israël een kind was, heeft Jahweh het lief gekregen ; uit Egypte 
heeft Hij zijn zoon geroepen (Os. 11,1). Osee heeft over deze wittebroods- 
weken van Jahweh met zijn volk lyrische strofen gedicht, die behoren tot 
het mooiste van de wereldliteratuur. 

Als druiven aan de tros vond Ik Israël ; 

als een eerste vrucht aan de vijgeboom zag Ik uw vaderen… (Os. 9, 10) 

Ikzelf leerde Ephraïm lopen ; Ik nam hen op mijn armen, 

Maar zij erkenden niet dat ik hen had genezen. 

Met mensen-banden trok Ik hen, met koorden van liefde ; 

Ik was voor hen zoals zij, die een zuigeling opheffen 

en tegen hun wangen drukken. 

Ik boog Mij over hem heen en voedde hem. (Os. 11, 3) 

U ziet, Israël heeft Jahweh niets aan te bieden, Jahweh heeft hen alles 
gegeven. Dit is geen romantiek van de geschiedenis, het is nuchtere histo- 
‘rische werkelijkheid. Wanneer wij denken aan de uittocht uit Egypte, 
denken wij te gemakkelijk aan een goed georganiseerd leger van een 
ethnisch-homogene volksgroep. In feite heeft Jahweh op de Sinai een bedoe- 
wienenbent, waar allerlei volksstammen in samengescharreld waren, een 
troep schorremorrie rond zijn Naam verenigd tot een volksgemeenschap, 
die Hij met diezelfde naam heeft bezegeld en vereremerkt. 

De Naam Jahweh is het knooppunt en de samenvatting van het Oude 
Testament. Op het ogenblik dat Mozes voor het wezensmysterie van God 
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staat, bij het brandend en toch niet verbrandend braambos, waaruit de 
geheimzinnige stem hem het bevel geeft zijn « profane» schoenen uit te 
trekken, daalt God neer uit zijn heiligheidsdomein en zegt: «Ik heb de 
ellende van mijn volk in Egypte gezien » (Ex. 3,7). En dan begaat Mozes 
een theologische indiscretie — hij zal ze herhalen in Ex. 33, 18 ! — en 
vraagt naar Gods naam. De naam echter bergt de persoonlijkheid, Gods 
Naam is dan ook, terwille van het wezensmysterie, een Naam boven alle 
namen (Phil. 2, 9) en onuitsprekelijk. God antwoordt : Ik ben die Ik ben. 
Wat betekent : U moet mij niet vragen wie ik in mijn eigen wezenheid ben, 
het moet voor u en voor Israël volstaan te weten dat ik Jahweh voor u en 
met U ben. Heiligheid en genadigheid zijn in deze naam Jahweh samen- 
gebald. Deze naam wordt de bindschakel tussen God en het godsvolk : « Dit 
is voor eeuwig mijn Naam ; zo zal Ik heten van geslacht tot geslacht » 
(3, 15). Of elders : « Ik zal al mijn Majesteit aan U doen voorbijgaan en 
ten aanhoren van u de naam Jahweh uitroepen : want Ik ben genadig, wien 
Ik genadig, en barmhartig, wien Ik barmhartig wil zijn ». (Ex. 33, 19). 

De Sinaï-openbaring wordt bezegeld met een verbond, dat niet gesloten 
wordt tussen twee evenwaardige partijen, maar een genadegave is van 
Jahweh, waardoor Hij zijn volk zijn bescherming toezegt, op voorwaarde 
nochtans dat het volk de verbondsverplichtingen onderhoudt. Het verbond 
is dus « Gabe und Aufgabe», gave en opdracht. Maar in dit verbonds- 
begrip, reeds een uitzuivering nochtans van het algemeen Semietisch begrip, 
schuilt de kiem van al de verdere moeilijkheden, waarmede de profeten te 
kampen hebben. Het is trouwens opvallend dat de meeste profeten dit woord 
nooit gebruiken, omdat het bij het volk tot misopvattingen aanleiding gaf 
en zij die er van gewagen, doen het dan nog om het uit te zuiveren (cfr het 
gevaar van een al te mechanische verdienste-theologie). 

Maar laten wij eerst zien hoe Jahweh midden zijn volk leeft, Onzicht- 
baar tronend op de ark, gaat Jahweh voorop aan het hoofd van zijn leger, 
als de belhamel voor de kudde (Mich. 2, 13), leidt het volk door de woestijn 
veertig jaar lang (Am. 2,10), verdelgt de autochtone bevolking voor het 
aangezicht van Israël, hoewel die hoog was als ceders en sterk als de eiken 
(Am. 2,9 ; cfr Num. 13,32 v ; Deut. 2, 28) en geeft hen het land dat vloeit 
van melk en honig. « Een welige wijnstok was Israël, die rijke vrucht 
opleverde » (Os. 10, 1). De geschiedenis van Jahweh’s trouw wordt gekruisd 
door de geschiedenis van Israël’s ontrouw. « Nauwelijks had ik hen geroepen, 
of zij ontvluchtten Mij » (Os. 11,2), «zij gingen naar Baäl-Peor, wijdden 
zich toe aan de schande... » (Os. 9, 10). Maar de trouw van Jahweh blijft 
in eeuwigheid, althans indien Israël zelf Jahweh trouw blijft. De boeken 
Josue en Rechters zijn daar treffende illustraties van. 
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Ons kan het wellicht naïef lijken, dat de Israëliet gelooft dat Jahweh de 
Jordaan ophoudt, Jericho doet vallen, de atmosferische zonsverduistering 
veroorzaakt boven de vlakte van Ajjalon. Werkelijk, wij zijn er theologisch 
op vooruitgegaan, wij kennen zo goed het onderscheid tussen eerste en 
tweede oorzaak, tussen het religieuze en het profane dat wij de eerste oor- 
zaak, Gods ingrijpen tenslotte enkel voor een fictieve werkelijkheid gaan 
houden, die ten hoogste nog dienst kan doen als slaapmiddel voor onze 
beminde parochianen. Niet dat het wenselijk is van al deze gebeurtenissen 
« mirakels » te maken, die tegen de natuurwetten ingaan, maar het normaal 
functionneren van de natuurwetten is toch nog steeds een werk vaa Geds 
voorzienigheid. Er is niets naïefs, niets bijgelovigs aan, dat de Israëliet, 
en a fortiori de christen, het natuurgebeuren anders ziet dan de ongelovige 
en in het verloop van het dagelijkse leven de hand voelt van God die hem 
uitverkoos of, — voor een christen, — zijn Vader is. Voor moderne mensen 
is de Voorzienigheid te veel geworden een anonieme personnificatie van de 
natuurwetten. Wij die het hoogtepunt van de openbaring hebben leren ken- 
nen, staan practisch verre ten achter bij de Israëliet die het aangezicht van 
Jahweh zocht achter alle dingen en gebeurtenissen. En die Jahweh is niet 
«een eerste Oorzaak », maar de God der Vaderen, de God van de Sinat, 
de God van het verbond, hun God. De initiale heilsdaad der bevrijding of 
het woord der belofte geldt voor hen als een dynamische werkelijkheid die 
de verdere geschiedenis beheerst. 

Zoals regen en sneeuw uit de hemel vallen, 

En daar niet terugkeren, zonder de aarde te drenken, 

Haar vruchtbaar te maken en met groen te bedekken, 

Zaad om te zaaien te geven, en brood om te eten : 

Zo is het ook met het woord uit mijn mond ; 

Niet ledig keert het terug tot Mij 

Maar wat Mij behaagt, richt het uit, 

Het volbrengt waartoe Ik het zond (Is. 55, 10-11), 


3, Gods trouw en Israël’s ontrouw. 

De wittebroodsweken van de woestijn en de kersverse liefde van het 
eerste verblijf in Kanaän blijven niet duren. Vooral sinds het koningschap 
een vast staatsapparaat is geworden en het koningshuis zijn rol van vertegen- 
woordiger in Jahweh’s theocratie heeft geseculariseerd tot een eigenmachtig 
regime, verglijdt men verder en verder van de oorspronkelijke verbonds- 
trouw. Rampen komen over Israël en de profeten, Jahweh’s woordvoerders, 
moeten de zin van deze gebeurtenissen verklaren, of ze aankondigen om het 
volk tot inkeer te brengen. Zij zijn het levend geweten van Israël, zij moeten 
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Israël voortdurend aan zijn oorspronkelijke roeping herinneren. Zo worden 
zij gedwongen in de contramine te zijn, zij worden « stormvogels van het 
goddelijk gericht », maar ook dan, hoe hard hun dreiging moge klinken, hoe 
ongenadig een Amos de guillotine neersmakt, toch verpersoonlijken zij uit- 
eindelijk de genadige aanwezigheid van Jahweh, die het volk tot inkeer wil 
brengen. Pas heeft Amos de lijkklacht aangeheven over de jonkvrouw Israël, 
of hij richt dit woord van Jahweh tot het volk : 

Zoekt Mij, opdat gij moogt leven … 

Zoekt Jahweh, opdat gij moogt leven… 

Zoekt het goede in plaats van het kwaad, opdat ge moogt leven, 

En Jahweh, der heirscharen God, met U zij, zoals ge voorgeeft 

(Am. 5, 4.614). 
Alle onheil is tenslotte bedoeld als loutering, als een poging van Jahweh tot 
inkeer : 

Ik was het, die u bezorgde blankheid van tanden in al uw steden, 

gebrek aan brood in al uw dorpen ; 

maar gij hebt U tot mij niet bekeerd, — godsspraak van Jahweh. 

Ik was het die u regen onthield, drie maanden lang voor de oogst… 

maar gij hebt u tot Mij niet bekeerd, — godsspraak van Jahweh. 

Ik sloeg u met brandkoren en meeldauw ; 

Ik liet uw tuinen en wijngaarden verdorren… 

maar gij hebt u tot Mij niet bekeerd, — godsspraak van Jahweh. 

Ik zond onder u een pest als die in Egypte 

(tegenstelling met de heilsdaad zelf). 
maar gij hebt U tot Mij niet bekeerd, — godsspraak van Jahweh. 
(Am. 4, 6-12). 

Maar wat is er dan met Israël aan de hand ? Welke misopvattingen of 
verkeerde levenshoudingen stellen de profeten aan de kaak ? Duidelijk- 
heidshalve kan men de mistoestanden in drie categoriën onderbrengen, hoe- 
wel zij concreet in Israël samengaan, 

De eerste zonde, die vooral door Osee aangeklaagd wordt, is het een- 
voudig vergeten dat Jahweh al de welstand aan Israël heeft gegeven. « Zij 
(Israël) heeft niet erkend, dat Ik het was, die haar gaf koren, most en 
olijvensap ; zilver schonk Ik haar in overvloed, evenals goud dat zij geofferd 
hebben aan Baäl» (Os. 2, 10). « Ik zal haar straffen voor de dagen der 


Baäls voor wie zij wierook brandde, terwijl zij zich tooide met haar ring en 


van Jahweh » (Os. 2, 15). Israël kent Jahweh niet meer, d.w.z. zij waarderen 
hem niet meer als Jahweh, als de God van de uittocht aan wie zij alles te 
danken hebben (Os. 4, 1 ; 6, 6; 10, 12) ; zij plegen ontucht door over te 


| 
\ 
| 


haar keten en haar minnaars naliep ; maar Mij vergat zij, — godsspraak 
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lopen naar andere goden, de Kanaänietische Baäls, personnificaties van de 
vruchtbaarheid van land, dier en mens. Zij hebben de gaven losgemaakt 
van de Gever en ze vergoddelijkt in de Baäls. Zouden ook wij niet eens een 
profeet kunnen gebruiken om die kanker in onze moderne mentaliteit uit 
te branden ? Denken onze christenen nog aan de Vader tenzij zij Hem 
absoluut nodig hebben, in een hopeloos geval. Is voor hen de laatste grond 
van heel hun leven, hun geluk, hun rijkdom, hun welstand, hun aanzien wel 
God, de Vader ? 

De tweede kanker zit dieper, is gevaarlijker omdat hij zich religieuzer 
voordoet. Het is het vergeten van de genadigheid van Jahweh in al zijn 
gaven. Men erkent wel dat Jahweh het is die gaf, maar men vindt het 
vanzelfsprekend, men meent dat Jahweh zich in zijn verbond verkocht heeft. 
Amos trekt ongenadig een streep door deze misrekening : 

Alleen u heb ik gekend uit alle geslachten der aarde, 

daarom zal Ik u straffen voor al uw ongerechtigheden. (Am. 3, 2). 

Israël is vermetel in zijn vertrouwen op de uitverkiezing : het acht zich 
veilig omdat het zich blind staart op het uitgekozen-zijn, en geen oog heeft 
voor de genadevolle daad van Jahweh, die zijn soevereine vrijheid bewaart 
en Israël bestemd heeft voor een zending, nl. een aan Jahweh gereserveerd 
volk te zijn dat ook Jahweh’s wet onderhoudt. Wij staan hier voor het zelf- 
bewustzijn van deftigheid, religieuze zelfgenoegzaamheid, apartheid die 
superioriteit is geworden, en die haar meest bekende vorm heeft gekregen 
in het Farizaïsme. Dit Farizaïsme is minder schijnheiligheid dan zelfbewuste 
vroomheid, en de Farizeërs zijn niet uit de wereld, noch uit het christen- 
dom : zij kunnen nog best een genezingskuur ondergaan door de lezing van 
de anti-Farizese rechtvaardigingsleer van Paulus. 

De religieuze zelfgenoegzaamheid is typisch belichaamd in de heils- 
zekerheid om wille van het bezit van de tempel. Jahweh woont onder zijn 
volk, Hij is het aan zijn eer verplicht dit volk te beschermen ; de tempel is 
de materiële garantie van Jahweh’s bescherming, Jahweh zit als het ware 
gevangen in zijn tempel. Het antwoord van Jeremias is bekend : « Stelt geen 
vertrouwen in bedrieglijke leuzen : de tempel van Jahweh, de tempel van 
Jahweh, de tempel van Jahweh is hier ! Neen draagt zorg voor een goede 
handel en wandel : wees strikt rechtvaardig jegens elkander... Dan alleen 
zal Ik bij u in deze plaats blijven wonen ; in het land dat Ik uw vaderen 
heb gegeven voor eeuwig» (Jer. 7, 4-7). 

Zoals Amos de bedevaarten naar Bethel en Gilgal als zonde bestempelt 
(4, 4), omdat er geen echte godsdienstigheid aan beantwoordt, zo mogen 
ook wij onze christenen er wel eens op wijzen dat het kristendom wat anders 
is dan een materieel aanwezig zijn in de Zondagsmis en het volbrengen, 


— 250 — 


— God weet hoe ! — van enkele godsdienstige praktijken. En hebben wij 


zelf het niet mis voor met onze zgn. voorrechten van «clerus» ? Zijn wij 


niet geroepen om iets te doen, eerder dan om te gelden ? De seminarist in 
zijn eerste soutane komt pas thuis of hij ondergaat een gedurige aanbidding 
van de kloosterzusters op het dorp, thuis zelf wordt hij, meer dan nodig is, 
gecultiveerd en wanneer wij priester zijn, zijn wij zozeer gewoon in naam 
van God op te treden, dat wij onszelf gemakkelijk met God identificeren. 
Het enige voorrecht van de clerus is toch het recht om zijn plicht te doen, 
en niets meer ? Het clericalisme zit er bij ons diep in : wij hebben altijd 
gelijk, wij hebben ons met alles te bemoeien, wij zijn sacrosanct zoals God ; 
het Rijk Gods en onze positie worden identisch. Wij zijn een kaste geworden, 
en wat wij ook doen, wij dragen op ons de luister over van Gods heerlijk- 
heid. Denken wij liever aan de profeten die reageren tegen de profeten- 
gilden, denk vooral aan de roeping van de echte profeten, die zich van hun 
natuurlijke ongeschiktheid bewust zijn. « Ik ben geen profeet of profeten- 
leerling, schapenfokker ben ik en kweker van moerbeien. Maar Jahweh 
heeft mij weggehaald van achter de kudde en Jahweh heeft mij gezegd : Ga 
profeteren tot mijn volk Israël !» (Am. 7, 14). In dezelfde bewoordingen 
spreekt Nathan in Jahweh’s naam tot David : «Ik heb u uit de weide 
gehaald, achter de schapen, om de leider te zijn van mijn Israël» (2 Sam. 
7,8). De lippen van Isaias moeten gereinigd worden vooraleer hij het woord 
van Jahweh kan spreken. En tenslotte Jeremias : « Ach, Jahweh, mijn Heer, 
zie ik kan nog niet spreken, Ik ben maar een kind. Maar Jahweh sprak tot 
mij : Zeg niet, ik ben maar een kind ! Neen, ge moet overal heengaan, 
waar Ik u zend, en alles verkondigen, wat Ik u opleg. Wees voor niemand 
bevreesd ; want Ik ben met U, en zal u beschermen» (Jer. 1, 6-8). In al 
deze teksten wordt de genade van de roeping, de uitverkiezende daad van 
Jahweh, sterk onderstreept en men doet geen beroep op enig voorrecht : de 
mens heeft geen prerogatieven tegenover God. 

Intussen hebben wij reeds de derde kanker aangeraakt, deze van het 
gemis aan konsekwentie in de morele gedraging. 

Komt naar Bethel en zondigt maar, 

Naar Gilgal en maakt uw misdaad nog erger. 

Brengt ’s morgens uw offers en om de drie jaren uw tienden, 

Ontsteekt dankoffers van het gezuurde 

Bazuint uw vrijwillige offers uit ! 

Dat doet ge immers zo graag, kinderen Israëls. (Am. 4, 4-5) 

Ik haat en verwerp uw feesten, 

De offergeur op uw hoogtijden kan Ik niet ruiken ! 

Brengt ge Mij uw brand- of spijsoffers, Ik neem ze niet aan, 
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Naar uw vredeoffers van mestkalveren zie Ik niet om. 

Weg van Mij het lawaai van uw zangen, 

het geluid van uw harpen wil Ik niet horen. 

Laat liever het recht als water golven, 

de gerechtigheid als een immervlietende beek. 

Hebt gij Mij soms slacht- en spijsoffers gebracht in de woestijn, 

huis van Israël, veertig jaar lang ? (Am. 5, 21-25). 

Formalisme in de cultus dus ; misschien kunnen sommige promotors van 
de liturgische beweging best de profetische reactie tegen de riten en dergelijke 
wat meer mediteren om zich voor te bereiden op de aanbidding in geest en 
werkelijkheid. De eredienst aan de levende God kan onmogelijk belang gaan 
hechten aan museumartikelen als planeta plicata en dies meer. Het hele 
leven moet doorgeest zijn door de werkelijkheid van Gods genadige toe- 
nadering ; de mens moet zich voortdurend aangesproken weten door de hem 
voortdurend verkiezende God en hij moet ook voortdurend zijn antwoord 
geven, niet af en toe eens door een ritus, waardoor men God als met een 
kluitje in het riet stuurt, maar door een totale overgave aan God, door een 
totale dienstwilligheid in het dagelijkse leven. Men moet zich niet veilig 
stellen door enkele cultuêle daden ; godsdienst is geen verzekeringstrans- 
actie ; Gods bestendige genadigheid eist een bestendig antwoord in het 
leven. Zondagskatholicisme is dus reeds door het Oude Testament veroor- 
deeld, hoeveel te meer door het Ilmmanoe-el van het Nieuwe Testament ! 

Leerrijk in dit opzicht is ook Amos’ pleidooi voor sociale gerechtigheid. 
Zijn standpunt wortelt in het bewustzijn van de volks- en rechtsgemeenschap 
van Israël, geconstitueerd door Jahweh, zodat elk vergrijp tegen een lid 
der gemeenschap in zijn ogen geldt als een vergrijp tegen Jahweh. Misschien 
zouden onze sociale bewegingen ook een poging kunnen doen om meer 
religieus gefundeerd te zijn. 

De neerslag van de profetische kritiek op de volkse godsdienstigheid 
van het O.T., waarbij Israël ofwel Jahweh vergat, ofwel Jahweh gebonden 
dacht in zijn verbond, ofwel meende Jahweh tevreden te kunnen stellen met 
enkele rituele acten (of een « zende aan de pastoor ») werd opgevangen in 
de prediking van Deuteronomium, waarin de theologie van de uitverkiezing 
op punt werd gesteld. In de Deuteronomistische literatuur en in de profeten 
van de vooravond van de ballingschap heeft men het accent verplaatst van 
het uitverkozen zijn en van het daaraan corresponderende veiligheidsgevoel 
(to be at easy is to be unsafe, zei Newman !) naar de genadige uitver- 
kiezingsdaad van God en de verantwoordelijkheid die zij meebrengt, nl. een 
heilig volk te zijn voor Jahweh. 

Hebben de profeten de indruk gelaten dat Jahweh zijn verbond op- 
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gezegd heeft, moesten zij dreigen met totale vernieling, toch was dit niet 
de laatste zin van Jahweh’s optreden in de catastrophen die een einde schenen 
te stellen aan het volksbestaan. Jahweh’s bedoeling met dit alles, zijn trouwe 
liefde in de ongenadige rechtsvordering, werd reeds uitgesproken in de 
8° e. door Osee 11, 8-11, een van de hoogtepunten van de oudtestamentische 
openbaring. | 

Hoe zou Ik u uitleveren, Ephraïm, u prijsgeven, Israël ! 

Hoe zou Ik u gelijk maken aan Adma, u behandelen als Seboïm ? 

Mijn hart is in Mij omgekeerd, tevens is mijn medelijden ontbrand. 

Ik zal niet doen naar de gloed van mijn toorn, 

Ik zal Ephraïm niet opnieuw te gronde richten : 

want Ik ben God en geen mens, 

de Heilige in uw midden : en Ik verdelg niet. 

Achter Mij zullen zij komen, als een leeuw zal ik brullen ; 

wanneer Ik brul, zullen mijn kinderen sidderend toesnellen uit Egypte. 

Ze komen aanvliegen als vogels uit Egypte, 

als duiven in Assjoers land ; 

en Ik breng hen terug op hun nesten, — woord van Jahweh. 


God is getrouw, ook in de loutering. 
Sion zegt : Jahweh heeft mij verlaten 
De Heer mij vergeten. 
Kan dan een vrouw soms haar kindje vergeten 
Zich niet ontfermen over de zoon van haar schoot ? 
En al zou ook zij het vergeten, 
Ik, Ik vergeet U nooit ! 
Zie, Ik heb u gegrift in de palm van mijn handen 
En uw muren staan Mij steeds voor de geest (Is. 49, 14-16), 


Is Jahweh’s heilshandeling een dynamische werkelijkheid in het orga- 
nisme, met goed of kwaad effect naar gelang de reactie van het organisme, 
is Jahweh een mot voor Ephraïm, een beenvraat voor Juda (Os. 5, 12), de 
uiteindelijke zin van de aanvreting is toch altijd inkeer, loutering, herstel. 
Jahweh handelt niet naar de gloed van een menselijke toorn, want Hij is 
God en geen mens. Hij heeft zijn wezensheiligheid getranscendeerd door 
in hun midden te komen en in de plaats van zich in zijn heiligheid opnieuw 
terug te trekken, zal zijn heiligheid de ongerechtigheid uit het volk uit- 
branden.Aldus vertoont God zijn heiligheid in zijn genadigheid, doordat 
hij zijn genadigheid doorzet tot de inkeer van het volk. God zal worstelen 
om dit volk tegen zijn wil in, Hij zal Israël opnieuw naar de woestijn 
voeren, daar opnieuw spreken tot haar hart, zich opnieuw met haar ver 


— 293 — 


loven (Os. 2, 16-25). De Heilige Israëls (vooral Isaias) zal dit volk door 
pijnlijke fazen leiden, maar een heilige Rest zal de drager zijn van een 
nieuw verbond, het echte (Jer. 31, 31-34). Isaias, Jeremias, Deutero- 
Isaias, Ezechiel zijn de herauten van het nieuwe Israël en Deuteronomium 
de keure. Achteraf echter zal blijken dat de loutering van 587 Israël nog 
niet voldoende ontledigd heeft van zijn zelfgenoegzaamheid en eigenwaan ; 
de rampen stapelen zich op. De heilsverwachting, vroeger hoofdzakelijk 
een aardse verwachting, vergeestelijkt stilaan, vooral in de kringen der 
«armen » (anawim), tot een eindtijdsverwachting, waarin God alleen zijn 
Rijk zal vestigen. De teleurgang van het volk is de pedagogie waarlangs 
Jahweh zijn volk geleidelijk heeft doen inzien dat het niet op zichzelf kan 
vertrouwen, maar zijn hoop enkel op Jahweh moet stellen. Het is geen 
wonder dat de uitlopers van het Oude Verbond, tegelijk de bruggen naar 
het Nieuwe, behoren tot de kringen der « armen van geest », die hun enige 
hoop op Jahweh stellen : de Doper en Maria. Dan kan de toekomstdroom 
van Ísaias in vervulling gaan : « Zie een Maagd is zwanger en zij zal een 
zoon baren ; men zal Hem noemen : God-met-ons » (7, 14). Waar mense- 
lijke macht, in dit geval de diplomatieke bedrijvigheid van Achaz falikant 
moet uitlopen, neemt God iemand die totaal buiten de menselijke berekening 
valt, een maagd, een onooglijk meisje. Uit haar, niet uit het eigenma.htig 
geworden koningshuis van David, maar uit een prille, zwakke loot van Jesse, 
zal Hij ons een Kind schenken, weerom, — humanum dico, — iemand van 
niemendal, en die zal de incarnatie zijn van God met ons. Want Gods 
kracht wordt in de menselijke onmacht gerealiseerd. Zij, die de toegangs- 
poort is tot het Nieuw Verbond heeft in het Hooglied der bescheidenheid, 
het Magnificat, haar menselijke geringheid uitgezongen : « Want Hij hecft 
op de geringheid van zijn dienstmaagd goedwillig neergezien…. Machtwerk 
heeft Hij verricht door zijn arm, en verstrooid wie trots van gemoed zijn. 
Afgezet van hun tronen heeft Hij de machtigen en verheven de geringen. 
De hongerigen heeft Hij verzadigd met goederen, en de rijken ledig weg:- 
gestuurd », 

Zo staan wij opnieuw aan de Sinaï, maar thans verschijnt God niet 
meer in donder en bliksem, maar Hij krijgt een menselijk gelaat. De grond- 
wet echter die toegang verleent tot het nieuwe Rijk, blijft dezelfde : alleen 
wie van het absolute nulpunt uitgaat, ervaart Gods genadigheid. Dit is toch 
de zin van de Bergrede : « Zalig de armen, die het ook naar de geest zijn.… » 
(Mt. 5, 1-11). God komt maar in mensen, waarin plaats voor Hem is. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 
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GOD DE NABIJE IN HET NIEUW TESTAMENT 


Naar het beeld van Paulus (Rom. 11) is het Nieuwe Testament een 
welige olijfboom, gegroeid uit de wortelstam van het Oude. Zodat de gods- 
dienstige waarden, die het Oude zijn zin gaven, de werkelijkheid namelijk 
van de zelfopenbaring Gods als de Heilige in hun midden, noch geloochend 
noch verworpen worden : « Ik ben niet komen afschaffen, maar volmaken » 
(Mt. 5, 17), in de dubbele zin van uiteindelijk realiseren en voltooien. Gods 
nabijheid is uit de voorafschaduwing en de voorsmaak van het Oude Testa- 
ment tot volle openbarings-werkelijkheid (veritas, alêtheia) ontplooid in het 


Nieuw Testament, maar intussen vertoont zij ook hier, blijkens de eerste 
geloofsverkondiging en het apostolicum, dezelfde historische structuur als 
in het Oude Testament. Elke étape immers van de heilshandeling Gods in 
Jezus de Christus heeft haar eigen zin en heilsbetekenis, al wordt deze mis- 
kend in de huidige prediking en onvoldoende naar waarde geschat in het 
moderne geloofsbewustzijn. 

Mag ik, op gevaar af enigszins een caricatuur te maken, de prediking 
over Christus resumeren ? Zijn er zelfs om te beginnen, geen priesters, die 
een heel jaar kunnen prediken, zonder de naam Christus te vernoemen ? 
En indien zij Hem toch vernoemen, dan wordt Hij voorgesteld als een 
magister, een veertien-karaat-professor in theologie, vooral in moraal- 
theologie, wiens geloofwaardigheid bevestigd wordt door de mirakels, waar- 
onder de Verrijzenis de grootste krachttoer is, de veiligste proef-op-de-som 
van zijn leer. Komt daarbij dat Hij ook een goed hart had, zieken genas, 
enz. en toch vermoord werd, wat bij de gelovigen compassie moet verwekken 
of mogelijks zelfs wederliefde, — met het accent op het sentiment, — beide 
een compensatie voor de triestige behandeling die Hij onderging. 

Dergelijke voorstelling zou zeker het de eerste geloofsgetuigen op de 
zenuwen gegeven hebben. De zelfopenbaring Gods in Christus is namelijk 
voor hen meer een openbaring in feiten dan in woorden. Jezus is minst van 
al een professor, die over God spreekt, zelfs al is een evangelie als Mt. 
samengesteld rond vijf redevoeringen. God heeft zich in de hele persoonlijk 
heid van Jezus, vooral in zijn heilsdaden van Dood, Verrijzenis en Hemel- 
vaart geopenbaard. De Verrijzenis is dus niet een confirmatie van de leer, 
maar de leer is een propaedeutica, een inleiding tot de zin van Dood en: 
Verrijzenis. En deze heilsdaden zijn niet in de eerste plaats voorbeelden 
van de eigen levenshouding, maar daden van God aan de mens. Ware God 
niet mens geworden, was de God-mens niet gestorven en verrezen, al ons 
pogen om ons tot God te verheffen ware zinloos. Onze prediking van de 
geloofsboodschap is veel te oppervlakkig moraliserend, wij prediken ethica 
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en nemen Christus als illustratiemateriaal, wij prediken niet Gods heilsdaad 
in Christus, wij zijn niet dogmatisch genoeg. Men zal mij antwoorden : 
mooie theorieën, die niet practisch zijn. De eerste voorwaarde echter om 
practisch te zijn is theoretisch te zijn. Ik veronderstel dat wanneer U een 
maagresectie moet ondergaan, U er de voorkeur zult aan geven bij een 
chirurg te belanden dan wel bij een beenhouwer ; beide zijn practisch, d.w.z. 
zij zijn handig in het snijden, maar bij de eerste zit er ook nog wat theorie 
achter. Overigens lijkt het mij allerminst theorie dat God is mens geworden, 
dat Gods Zoon aan het kruis doodgebloed is, dat Hij in de heerlijkheid 
‚van God zijn Vader is opgenomen en ons met Hem heeft medegenomen. 
„Juist omdat men zich Jezus voorstelt als een theoreticus-in-de-slechte-zin, 
juist omdat men lijk Nicodemus (Jo. 3) Hem slechts om theorie vraagt en 
geen oog heeft voor zijn daden, kan men er toe komen de christelijke 
geloofsboodschap te verlagen tot een heidense zedenpreek met wat wijwater 
over. En daarom is het dat het oude kerugma, de bazuinstoot, zijn werf- 
kracht verloren heeft. Hoe wilt U dat de mensen zich interesseren voor een 
God-veldwachter, die zich alleen maar bezig houdt met de mensen op de 
vingers te kijken, of zij ’s Zondags naar een onbegrepen mis gaan, ’s Vrij- 
dags geen vlees eten en zich deftig gedragen quoad sextum. Is dat de blijde 
boodschap waar de wereld enthoesiast moet voor worden ? In de plaats van 
al onze voorzichtigheid om een minimumprogramma van onze mensen te 
bereiken, volgen wij liever de pedagogie van de Geest, zoals in het eerste 
christendom, toen men zonder omhaal van woorden de Christusprediking 
over de overigens even onzedelijke wereld slingerde. 


1. Kerstmis en Epiphaneia. 


« Maar toen de volheid van de tijd was gekomen, heeft God zijn eigen 
Zoon gezonden, geboren uit een vrouw, geboren onder de Wet... » (Gal. 4, 
4.6). De pedagogie van God heeft, uit de modderpoel waarin de mensheid, 
sinds de eerste stamouders zondigden, vergleden was, een geestelijke élite 
uitgezuiverd, die geleidelijk ontvankelijk werd voor de definitieve open- 
baring Gods in zijn Zoon, voor de werkelijke ening van God en mens. In 
de Doper, de laatste en de grootste van het Oude Testament, en in Maria, 
de toegangspoort tot het Nieuwe Testament, heeft God een verwachting 
_sbewerkt, zo zelfvergeten van bescheidenheid, zo sterk door geloof, zo bereid 
dot mededeelzaamheid, dat de tijd vervuld was opdat Gods openbarings- 
‘woord vlees zou worden. De Doper is bescheiden genoeg om te weten dat 
geen mens het recht heeft iets te nemen wat hem niet uit de hemel vergund 

is, en dat wanneer de Andere komt, Deze moet groeien, hij echter moet af- 
nemen (Jo. 3, 25-30) ; de Doper heeft geloof genoeg om de Geest over Jezus 


te zien neerdalen en te getuigen dat Hij de Zoon van God is (Mt. 3, 13-17 ; 
Jo. 1, 29-34) ; hij is tenslotte mededeelzaam genoeg om verheugd te zijn, 
— een vreugde die- volkomen is ! — om de stem van de bruidegom en het 
succes die zij oogst (Jo. 3, 29-30). Zij die het eerst en het gaafst en het 
diepst het mensgeworden woord heeft benaderd, heeft haar bescheidenheid | 
uitgezongen in haar Magnificat, zij heeft haar geloof verwoord in haar Fiat, 
hoewel zij toch ook niet inzag « hoe dit zou gebeuren », en zij is tenslotte, 
in plaats van als een pasgekozen moederoverste te wachten op de révérence 
van het convent, met spoed de vreugde van de Messiaanse tijd gaan brengen 
aan het Oude Testament in Elisabeth (Lc. 1). Het is nodig de gelovigen te 
wijzen op die typische houding die nodig is om het Nieuwe Testament te 
kunnen benaderen, want het mysterie van Kerstmis zelf is gekenmerkt door 
bescheidenheid, het veronderstelt geloof en het is helemaal mededeelzaam- 
heid. 

Gods nabijheid in bescheidenheid. De Immanoe-el-profetie is gereali- 
seerd in een kind. Men verlieze zich niet in de romantiek om een bambino, 
om een stal met os en ezel, om herders met fluiten en wijzen met geschen- 
ken ; men beperke zich niet eens tot de verwondering over het feit dat God 
zich heeft verbonden aan een onaanzienlijk gezin uit de godvergeten Noord- 
hoek van Palestina. Het mysterie reikt dieper : God bindt zich aan de 
beperktheid en de contingentie van het menselijk bestaan. Die bescheiden- | 
heid beheerst het ganse openbaar leven. De stichting immers van het Gods- 
rijk, de doorbraak van de goddelijke openbaring onderwerpt zich aan de 
menselijke wegen van geleidelijkheid. Het hele openbaar leven van Jezus | 
is een tijd van Gods geduld, zowel met de leerlingen als met de Joden. 
Hadden wij, kleine goden, het zaakje moeten opknappen, wij hadden er | 


korte metten mee gemaakt ! Ja, tenslotte is deze menswording een geboorte 
tot een Sein zum Tode : Kerstmis is de aanloop voor Goede Vrijdag. Geen 
toeval, geen vergissing, maar de innerlijke gerichtheid van de menswording 
stuwt dit gebeuren naar de uiterste zelfontlediging op het kruis (Phil. 2, 
6 vlg.). 

God wordt mens, geeft zich in de handen der mensen en het is op 
Goede Vrijdag dat wij zien welke de consekwenties voor Hem van zijn mens- | 
wording geweest zijn. Heeft de eerste christelijke geloofsboodschap de mens: « 
wording beschouwd als een kenósis, als een afleggen van de luister der 
goddelijke heerlijkheid, dan is het wenselijk dat wij ons mensen niet paaien 
met een Kerstmisfeërie en vage beloften van vrede, maar hun zakelijk de 
waarheid zeggen, dat namelijk bij de kribbe de kruisweg begint, voor Hem 
en voor allen die zich tot Hem bekennen. 

Gods bescheidenheid duurt immers voort na de verheerlijking, het 
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regime van de incarnatie is niet helemaal opgeheven : ook dan geeft de 
Heer zich in de handen der mensen. De Kerk is de voortlevende Kristus, 
in mensen die soms al te menselijk zijn. Al is de volle openbaring in het 
verheerlijkingsuur van Christus doorgebroken, toch is er opnieuw een sluier 
over het Licht gekomen. Men kan zich revolteren om het menselijke in de 
Kerk, of men kan de Heer danken dat Hij zich verder begeeft in de handen 
der mensen… 

Gods nabijheid in de menswording doet een voortdurend beroep op 
geloof : Kerstmis is de aanvang van de gesluierde openbaring, die voort- 
duurt tot de Dood en Verrijzenis, en de epiphaneia (verschijning) der 
goddelijke heerlijkheid, de doorbraak van het goddelijke in de menselijke 
gestalte van Jezus voltrekt zich maar aan hen die Hem benaderen in geloof. 
God heeft in de persoon van Jezus een menselijk aangezicht gekregen voor 
hen die achter de menselijke verschijning de goddelijke openbarings- 
werkelijkheid tasten. Kerstmis wordt eerst echt Kerstmis in de Epiphaneia, 
wanneer door het geloof de goddelijkheid van Christus door zijn menselijk- 
heid heen wordt gezien (cfr collecte van Driekoningen en prefatie van 
Kerstmis). Wat heeft Jezus tijdens zijn openbaar leven anders gevraagd 
dan te geloven in Hem, dan in Hem te erkennen Degene die Hem gezonden 
had, dan achter zijn woorden de stem te raden van de Vader en in zijn won-- 
deren de werken te zien van de Vader ? Wij, en met ons de kloosterzusters 
uit de pensionaten, hebben de specialiteit om de détails van het leven van 
Jezus te vertellen als zovele tekenen van zijn goedhartigheid en schoor- 
menselijkheid. En in de meer moderne geloofsprediking heeft men de mond 
vol van christelijk humanisme. Het christendom draagt humanisme, in de 
mate dat het niet menselijk, maar boven-menselijk is, in de mate dat het de 
Geest, Gods kracht, draagt, en daardoor alle menselijke beperktheden, onvol- 
maaktheden en tekorten kan vervullen, en alle menselijke tegenstellingen kan 
overbruggen. Het kristendom verliest zijn humanistische waarde zolang men 
het slechts als humanisme beschouwt. Wel kan het zijn dat dit een goede 
pedagogie is tegenover ongelovigen, maar wij zijn nooit ten einde van onze 
geloofsboodschap, indien wij achter dit detail, achter de menselijke ver- 
schijning niet de echte, de goddelijke persoonlijkheid van Jezus laten door- 
priemen. Wij leven na Pasen, wij hebben het recht niet meer te wachten 
op een verduidelijking van de openbaring, wij kunnen onder de invloed 
van de ons meegedeelde Geest in de Christus van het einduur de heerlijk- 
heid van de Vader schouwen. 

Wij noemen vaak pedagogie wat in de grond menselijke vrees is om 
christelijk te zijn: wij durven in het aangezicht van de rationalistische 
wereld niet genoeg doordringen tot de goddelijke persoonlijkheid achter de 
menselijke verschijning van Christus. Christus geldt voor ons te veel en te 
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uitsluitend als de goede, de wijze, de moreel-hoogstaande, te weinig als het 
spiegelbeeld van de Vader. En toch : « Filippus, wie Mij ziet, ziet de Vader » 
(Jo. 14, 8). De goddelijke openbaringswerkelijkheid ligt niet in Christus’ 
woorden en daden als losstaande entiteiten, maar in Zijn persoonlijkheid. 
Zijn persoonlijkheid is « exègèsis », uitleg van de Vader (Jo. 1, 18). Hij is 
de drager van de volle openbaring : « Allen zullen zij onderricht worden 
(rechtstreeks) door God. Wie naar de Vader luistert en door Hem wil onder- 
richt worden, hij komt tot Mij » (Jo. 6, 45). En men zal God in zijn volle 
werkelijkheid van Vader in echte aanbidding slechts kunnen bereiken wan- 
neer de Geest ons heeft laten doordringen tot de volle openbaringswerkelijk- 
heid in Christus (Jo. 4, 21-24). Het christendom is Christus, niet in de 
eerste plaats een doctrine of een moreel systeem. En christelijke beschaving 
is een museumstuk, wanneer men haar ontzield heeft door er Christus als 
levende persoon uit te houden. 

Het personalistisch karakter van het echte geloof aan God in Christus 
komt op eenvoudige, maar treffende wijze tot uiting o.m. in het verhaal van 
de roeping der eerste twee leerlingen, Jo. 1,35 vlg. Beiden zijn leerlingen 
van Joannes en zij hebben van hem gehoord dat de Messias, aangeduid door 
de Messiaanse titel « Lam Gods », die verwijst naar de Dienaar van Jahweh, 
op komst is. Tot op een goeie dag Joannes het Lam Gods aanwijst. Zij vol- 
gen schuchter en Jezus, die zin voor humor heeft, laat hen een tijdje achter 
Hem aan komen, keert zich dan plotseling om en vraagt: « Wat zoekt 
gij ?». Zij staan beduusd te kijken, zoeken naar een formule, over het 
goede of het slechte weer, en antwoorden tenslotte : « Rabbi, waar woont 
Gij ? » En Jezus, steeds met een tikje humor : « Wel, komt kijken !» Zij 
gaan mee. Wat er daar verteld is, wordt niet eens verhaald ; enkel dat zij 
daar niet weggeraken en dat ’s anderendaagsmorgens een van de twee, 
Andreas, zijn broer Petrus aanklampt en hem zonder omhaal betuigt : « Wij 
hebben de Messias gevonden ! » Dàt telt : Hem vinden, weten dat Hij het 
is. Hoeveel van ons mensen hebben op ons woord reeds Hem, niet enkel 
zijn leer, niet enkel een aantal praktijken, maar Zijn persoonswaarde 
gevonden ? Zolang zij niet tot een persoonlijke ontmoeting komen met 
Christus, zolang zij niet, gelijk Paulus, Hem ontmoeten op de weg naar 
Damascus en door Hem van hun paard geslagen worden, zolang zij niet met 
Petrus hun vertwijfeling uitdrukken : « Heer tot Wien zouden wij gaan » 
(Jo. 6, 68), zolang zij Hem niet herkennen in het breken van het brood 
(Lc. 24, 30-35), zijn zij niet door de schors van het christendom door- 
gedrongen en mist hun geloof elke stevige grondslag en alle werfkracht. 
Ik weet niet in hoeverre mensen de moed hebben om de dood in te gaan 
voor een idee, de meesten zullen toch gemakkelijker de dood trotseren voor 
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Temand, en in elk geval zijn de eerste geloofsgetuigen de dood ingegaan 
voor de Naam, d.w.z. de Persoon van de Heer. De roepingsformule van het 
Nieuw Testament is niet : « Leer de catechismus » of « Wees braaf », maar 
« Kom, en volg Mij ». 

Is het mysterie der Incarnatie getekend door bescheidenheid en doet 
het een voortdurend beroep op het geloof, toch is zij werkelijk de ver- 
schijning van de mildheid en de menslievendheid van God onze Redder 
(Tit. 3, 4). De verwachting is op onvermoede wijze overtroffen geworden 
in de vervulling, zozeer dat het lang geduurd heeft vooraleer men achter de 
Messias de echte Godszoon heeft erkend. De volheid der goddelijke werke- 
lijkheid kon niet onmiddellijk verwerkt worden. En toch ligt reeds over de 
ontmoeting van het Oude Testament met het Nieuwe in het kindheids- 
evangelie van Luc. (vooral 1,30-2, 20) de aggaliasis, de vreugde van de 
Messiaanse tijd. Wij echter die de volle ontplooiing van de Incarnatie 
beleefd hebben, wij die weten dat Gods openbaringswoord vlees is gewor- 
den, onder ons heeft gewoond en die ook weten van Zijn heerlijkheid, vooral 
uit het einduur (Jo. 1, 14), wij die van zijn volheid hebben genoten, genade 
op genade, wij moeten ook meer dan Maria met spoed naar het gebergte 
trekken om de rijkdom van God in Christus mede te delen, om de Incarnatie 
van het goddelijke in het menselijke te bevorderen door ons getuigenis, om 
te zorgen dat Kerstmis Epiphaneia wordt voor de ganse wereld. Want rijk 
is niet hij die veel heeft, rijk is enkel die veel geeft. Vrekkigheid, ook de 
geestelijke vrekkigheid van de kwezel die God in haar kapelleke wil opsluiten, 
doet de immer opborrelende bron van het levend water (Jo. 4, 14) ver- 
drogen. De godsdaad van de Incarnatie belet ons niet-te-spreken (Hand. 
4, 20). Als geroepenen tot het christendom in het Doopsel, als geroepenen 
tot de lotsgemeenschap met Christus in het Vormsel, als geroepenen tot de 
vriendschap met de Heer in het priesterschap zijn wij een onverdeelde 
incarnatie van de Heer in ons leven en onze totale levenshouding. Wij dragen 
een goddelijke levenskern en een goddelijke wezensgrond in een menselijk 
bestaan en een menselijke activiteit. Zelfs de slotzuster, al heeft zij haar 
menselijkheid en menselijke activiteit tot een minimum herleid, beleeft toch 
haar goddelijke levensgrond in een menselijk bestaan en een beperkte 
menselijke activiteit, Haar bidden zou ongezond zijn, moest het niet gericht 
zijn op de doorbraak van het Godsrijk ook buiten de kloostermuren. 
Kloosterroeping als loutere vlucht uit de wereld, is niet christelijk. Al 
zijn wij niet van deze wereld, toch bidt de Heer niet dat wij uit de wereld 
zouden weggenomen worden (Jo. 17, 14), maar dat wij Hem toegeheiligd 
door de openbaringswerkelijkheid, zuurdesem zouden zijn. Het volstaat 
echter niet een christelijk vernis over menselijke waarden te strijken, maar 
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de menselijke waarden en activiteiten moeten door-geest worden door de 
goddelijke openbaringswerkelijkheid in ons. Ook in onze persoonlijkheid 
en activiteit moet het Woord vlees worden, en dan worden wij rijk, schen- 
kend, overlopend. 


2. De volheid der openbaring in Dood, Verrijzenis en Hemelvaart. 


Tijdens zijn openbaar leven is Christus slechts de gesluierde epiphaneia 
van de Vader. Eerst in het einduur vallen alle gelijkenissen weg, spreekt 
zijn persoon hen overduidelijk van de Vader (Jo. 16, 25-30), van dan af 
kennen de leerlingen de Vader (Jo. 14, 7). 

a) de Kruisdood. 


Op het kruis immers heeft God zijn vaderschap met het bloed van zijn 
Zoon betekend. « Want zo lief heeft God de wereld gehad, dat Hij zijn een- 
geboren Zoon heeft gegeven (ten dode), opdat allen die in Hem geloven, 
niet verloren zouden gaan, maar het eeuwig leven zouden hebben» (Jo. 
3,16). « Hij die Zijn enige Zoon niet gespaard heeft, maar voor ons allen 
overgeleverd heeft, hoe zou Hij ons tegelijk met Hem niet alles schenken ? » 
(Rom. 8, 32). « Toen wij nog zwakkelingen waren, is Christus op de (door 
de Vader) gestelde tijd voor goddelozen gestorven. Ternauwernood sterft 
iemand voor een rechtvaardige, — voor een goed mens immers heeft wel- 
licht iemand de moed ook te sterven, — maar zijn liefde tot ons bewijst 
God, doordat Christus, toen wij nog zondaars waren, voor ons gestorven is » 
(Rom. 5, 6-8). In de kruisdood is de parabel van de verloren zoon echt 
geworden ; heel de zondige mensheid is gered door de niets ontziende Vader. 

Ook dat is weer een feit, een daad, en wel een bewust gewilde, door 
God vastgestelde daad. Het is geen toeval, geen gevolg van een vergissing : 
« Ik leg mijn leven af om het weer op te nemen. Niemand neemt het Mij 
af, maar Ik leg het af uit mij zelf ; macht heb Ik om het te geven, en macht 
heb Ik om het terug te nemen : dat is de opdracht die Ik ontving van mijn 
Vader » (Jo. 10, 17-18). 

Noch wijzelf noch onze gelovigen waarderen voldoende dit vaderschap 
van God over ons. De gelovigen weten het niet eens meer of zijn er niet over 
verwonderd of nemen het niet te ernstig op. Zij vinden het al heel wel dat 
zij tot God een « Onze Vader» willen bidden daar waar zij met Paulus 
(Rom. 8, 15 ; Gal. 4, 4-6; cfr. 1 Jo. 3, 1) zouden moeten jubelen van 
dankbaarheid dat zij tot God mogen zeggen : Abba, Vader ! Wij hebben 
hen op dit stuk ook niet de nodige belering gegeven, en in de plaats van 
hen te leren één Onze Vader goed te bidden, hebben wij hen aangezet er 
meerdere te radbraken. 

Wanneer het leven hard is, hebben wij zowel als de gelovigen het kwaad 
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om het vaderschap van God als werkelijkheid te aanvaarden. Kon God een 
duidelijker bewijs geven van zijn vaderschap dan de dood van zijn bloedeigen 
Zoon ? Is de conclusie van Paulus in Rom. 8, 32 niet gefundeerd, wanneer 
hij zegt dat God, die zijn Zoon voor ons heeft uitgeleverd, met Hem ons 
ook alles gegeven heeft ? Maar tenslotte staat de kruisdood te veel buiten 
de werkelijkheid van het dagelijkse, ook het vrome leven. In gemoede, hoe- 
„veel gelovigen weten dat wanneer zij de Mis bijwonen, zij staan onder het 
Kruis ? Of een ander voorbeeld : wanneer men de kruisweg gaat of men 
predikt over het Lijden, wordt er dan niet evenveel aandacht geschonken, 
zoniet meer, aan de boeventronies van Judas en consoorten ? Het centrum 
van het kruisgebeuren en dus van alle godsdienstoefeningen die er betrek- 
king op hebben, is en blijft toch Christus ? Wanneer onze mensen geleerd 
hebben ook in goede dagen naar het kruis op te kijken en er de zin van 
vatten, dan zal het kruis hen in kwade dagen helpen hun kruis te dragen 
en hun vertrouwen te bewaren in God hun Vader. Hoe wilt U het probleem 
van het lijden oplossen ? Leest het boek Job en U zult zien dat er in Israël 
geen oplossing is. Mijn wegen zijn niet uw wegen (Is. 55, 8). Ook in het 
christendom is er geen oplossing, althans niet in die zin dat wij in Gods 
kaarten kunnen kijken ; er is echter het kruis, waarvoor wij het hoofd bui- 
gen, en al kunnen wij ons lijden niet verklaren, wij kunnen het toch aan- 
vaarden, in geloof aan het hier betekende vaderschap van God. 

De kruisdood is ook de openbaring van de trouwe liefde van de Heer 
voor de Zijnen. Toen het Uur gekomen was, heeft Hij de Zijnen, die Hij in 
de wereld moest achterlaten, totterdood en tot het uiterste liefgehad (Jo. 
13, 1). Ik bespaar U een lezing van de hele afscheidsrede, waarin Christus, 
verloochend door zijn eigen volk, verraden door één van de twaalf, onbegre- 
pen door de rest, in dit moment van totale verlatenheid en hoogste menselijk 
lijden, slechts zijn bezorgdheid toont om de zijnen. Werkelijk, Hij is de 
goede herder, die zijn leven geeft voor zijn schapen (Jo. 10, 11). 

De goede herder is er niet ene met rozerode wangetjes zoals op de bid- 
prentjes, die wat sentimenteel doet met een schaapje, Al die sentimentaliteit, 
vanaf «le bon petit Jésus » uit de bewaarklas tot de « zoete Naam Jezus » 
uit de liturgie, doet bij de moderne mens meer kwaad dan goed. Noch de 
Vader die zijn Zoon laat doodbloeden, noch de Zoon zelf die sterft, vragen 
om sentimentaliteit : de situatie is er veel te ernstig voor. Het antwoord dat 
zij vragen is zakelijk en nuchter : kom en volg Mij, ook op het Kruis. De 
leerling is niet beter dan de Meester (Jo. 13, 16) en tot Petrus die meent 
dat Christus ergens in den vreemde zijn Messiaans rijk gaat stichten en er 
ten allen prijze wil bij zijn, antwoordt Christus met de nodige ironie, doe- 
lend op het martelaarschap : « Gij zult mij later volgen » (Jo. 13, 37). De 
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dwaasheid van het Kruis is ons als een merkteken bij het Doopsel ingeprent ; 
de levenshouding die er aan beantwoordt, is die van de bergrede ; wij zijn 
armen, treurenden, vervolgden, onnozelaars, outsiders, zonderlingen in de 
wereld. De christen van de bergrede is als een kleine jongen die de wereld 
door zijn benen bekijkt, d.w.z. alles op zijn kop ziet. Het is dan ook de 
taak van de geloofsgetuige dit essentieel element van het christendom bij de 
gelovigen in te scherpen. Het gaat in geen geval op de mensen wijs te maken 
dat wanneer zij christen zijn, zij er in dit leven wel zullen bij varen. « In- 
dien de wereld u haat, weet dan dat zij Mij eerder dan u heeft gehaat. Zo 
gij tot de wereld behoordet, zou de wereld het hare liefhebben ; daar gij 
echter niet tot de wereld behoort, maar ik U uit de wereld heb uitgekozen, 
daarom haat u de wereld. Herinner U het woord dat Ik u gezegd heb : 
« De dienaar is niet groter dan zijn heer ». Vervolgen zij Mij, ook u zullen 
zij vervolgen» (Jo. 15, 18-20). Misschien zijn deze woorden propagan- 
distisch eerder ongelukkig, maar Paulus meent dat wij slechts een gekrui- 
sigde Christus te prediken hebben, voor de Grieken een dwaasheid, voor 
de Joden een ergernis (l Cor. 1, 23). De uiterste toenadering van God 
tot ons in de Kruisdood tekent ons tot kruisgetuigen en alle menselijke 
probeersels om het christendom wat inschikkelijker te maken, zijn een ver- 
raad tegenover de stervende Christus. 


b) de Verrijzenis. 


Was de kruisdood de uiterste zelfontlediging van de Heer en meteen 
de hoogste toenadering van God tot de mens, de Verrijzenis is de besten- 
diging van Gods nabijheid onder ons, de definitieve verwezenlijking van 
het Immanoe-el : Resurrexi et adhuc tecum sum, alleluia ! De verrijzenis is 
meer dan het sterkste mirakel, zij stelt het christendom buiten en boven 
alle godsdiensten der wereld, door Christus als een levende, werkelijke 
persoonlijkheid tot een eeuwig Aanwezige onder ons te maken, Iemand 
die vandaag, morgen, overmorgen, in elke omstandigheid van mijn leven 
mij de meest Nabije is. Heeft u dat nooit getast achter elke zin van de 
Handelingen, dat de Heer in de eerste communiteit als het ware de gemeen- 
schap voorzit, dat de leerlingen het niet zo wonder zouden vinden indien 
Hij zichtbaar verscheen ? Dit bewustzijn is niet het resultaat van over- 
gevoelige autosuggestie, maar de spontane, serene gevolgtrekking uit de 
Verrijzeniservaring. Dat was de voornaamste troostreden trouwens uit de 
afscheidsrede : « Ik zal u niet als wezen achterlaten ; Ik kom tot u. Nog een 
korte tijd en de wereld ziet mij niet meer ; gij echter zult Mij zien leven 
en ook gij zult leven daardoor. » (Jo. 14, 19). « Gij zult mij weerzien… » 
(Jo. 16, 16-22), niet in de gesluierde verschijning van vroeger, maar in volle 
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heerlijkheid. Thans treedt de Vader in alle duidelijkheid in Hem aan het 
licht : « Op die dag zult gij erkennen, dat Ik in de Vader ben, en gij in Mij, 
en Ik in u» (Jo. 14, 20). 

De hoogste verwezenlijking van het Immanoe-el in de Verrijzenis 
behelst, naast de hoogste openbaring van de Vader in de Heer, ook een 
ontologische levensgemeenschap, waardoor wij broeders van de Heer en 
kinderen van de Vader worden. Maria van Magdala (Jo. 20, 1-18) meent 
dat na het korte, pijnlijke intermezzo, het oude leven herbegint, dat er 
niets gebeurd is, dat Jezus er weer is. Hij is er weer, maar in een totaal 
gewijzigde situatie en verhouding tegenover zijn leerlingen. Vroeger was 
hun samen-zijn eerder een naast-mekaar-zijn, thans staat Hij voor hen als 
de Godszoon, die de dood verwon en zijn Verrijzenis-leven aan de Zijnen 
meedeelt. Thans zijn zij voor het eerst «zijn broeders» en wordt zijn 
Vader ook hun Vader. Thans kunnen zij rechtstreeks tot de Vader bidden 
(16, 23-26) ; Hij en de Vader zullen bij de leerlingen komen inwonen (Jo. 
14, 23). Nooit is Hij zo dicht bij hen geweest, nu Hij weggaat naar zijn 
Vader, nooit zijn zij zo veilig geborgen geweest in Gods vaderlijke bezorgd- 


heid. 


De ening van de ranken aan de wijnstok (Jo. 15) wordt ook beleefd 
in een psychologische gemeenschap, een intimiteit, die « vriendschap » 
genoemd wordt. De woorden van Christus moeten gelezen worden tegen de 
achtergrond van de Johanneïsche tegenstelling tussen het goddelijke en het 
menselijke, waardoor de vereniging haar reliëf krijgt. «Ik noem u geen 
knechten meer, omdat de knecht niet weet wat de heer doet ; Ik heb u in- 
tegendeel vrienden genoemd, omdat Ik u alles bekend heb gemaakt wat 
Ik van de Vader heb gehoord» (Jo. 15, 15). Zoals er geen geheimen zijn 
tussen de Vader en de Heer, zo zijn er thans geen geheimen meer tussen 
de Heer en de leerlingen. « De heerlijkheid die Gij Mij hebt gegeven, heb Ik 
ook aan hen gegeven, opdat zij één zouden zijn, gelijk Wij één zijn : Ik 
in hen en Gij in Mij. Mogen zij volmaakte eenheid bezitten, opdat de wereld 
erkenne, dat Gij Mij hebt gezonden, en dat Gij hen hebt bemind, gelijk 
Gij Mij hebt bemind» (Jo. 17, 22-23). De levens- en de zielsgemeenschap 
die er van eeuwigheid is tussen Vader en Zoon wordt thans doorgetrokken 
tot in de leerlingen. 


e) de Hemelvaart en de Zending van de Geest. 


De hemelvaart is de voltooiing van de Verrijzenis. Zij neemt Christus 
terug op bij de Vader, waardoor blijkt dat Hij van bij de Vader kwam. 
De hemelvaart is de Weg zurück in heerlijkheid. Bovendien neemt de 
hemelvaart « de eersteling der gestorvenen» (1 Cor. 15, 20), Christus op 
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in de heerlijkheid van de Vader, wat ons reeds een waarborg is dat ook wij 
eenmaal terecht komen. Al blijven wij in de wereld, onze « gangmaker » 
is ons reeds voor om ons een plaats voor te bereiden in het familie-samen- 
zijn met de Heer en de Vader (Jo. 14, 1). Anderzijds laat de Heer ons 
intussen niet aan ons lot over (Jo. 14, 18), de verrezen en ten hemel op- 
gestegen Heer zendt ons een andere Helper, de Geest, die de blijvende 
bindschakel is met de Heer (Jo. 14, 16-26 ; 16, 13), die ons uit onze 
menselijke onbeduidendheid verheft (Jo. 3) tot het niveau van de Heer 
en ons aldus omvormt tot kinderen van de Vader. Want wij hebben de 
Geest van het kindschap ontvangen, waardoor wij mogen uitroepen : Abba, 
Vader ! Die Geest zelf getuigt met onze geest, dat wij kinderen zijn van 
God, erfgenamen van God, inzoverre wij broeders en mede-erfgenamen zijn 
met Christus (Rom. 8, 15-17). 

Er zou over deze nabijheid Gods door de Geest in de Kerk nog veel te 
zeggen vallen, doch de tijd ontbreekt. Dit moge intussen duidelijk zijn, dat 
de nabijheid Gods bij de christen geen postulaat is van het theologisch of 
philosophisch denken, maar het gevolg van het progressief intreden van God 
in de mensheidsgeschiedenis, over de voorbereidende faze van het uitver- 
koren volk langs de Incarnatie en het openbaar leven, tot de hoogtepunten 
der toenadering en ening in Kruisdood, Verrijzenis, Hemelvaart en Uit- 
storting van de Geest. 

« Jahweh is allen die Hem roepen nabij » (Ps. 145, 18). Gods genadige 
toenadering is een feit. De gelovige echter moet dit heilsfeit aan zich vol. 
trekken door het geloof en het Doopsel, het beleven in een zoeken naar het 
aangezicht van de Heer in zijn leven. Jahweh is nabij, maar niet allen 
roepen Hem. Een geloofsboodschap die de Godsdaad der heilsfeiten in hun 
levensbetekenis zou proclameren (kèrugma) heeft thans evenveel kans de 
wereld om te keren als in de lente van het eerste christendom. God is getrouw 
maar de bedienaars van het woord moeten Hem in zijn levende Persoon 
en in zijn werkelijke heilsdadigheid aan de mensen brengen. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 
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DE GODSWERKELIJKHEID IN DE SACRAMENTEN 


In de belering en de beleving van de sacramenten is er wel niet zoveel 
uitdrukkelijk spraak over Gods persoonlijke nabijheid in deze tekens van 
heil. Uitzondering gemaakt misschien voor het Eucharistisch sacrament 
blijft het christen volk veelal steken bij de oppervlakkige beschouwing van 
hetgeen zij zien gebeuren : de voltrekking van de uiterlijke riten in doopsel, 
vormsel en H. oliesel, de belijdenis van zonden in het sacrament van de 
biecht, het aangegane levenskontrakt in het huwelijk. Samengaand daarmee 
worden de sacramenten dan ook zeer zakelijk beschouwd als « res », als 
inerte entiteiten, die als op voorhand gefabrikeerd, eenvoudig weg aan een 
subject kunnen « toegediend » of « uitgedeeld » worden, zoals een medica- 
ment door een apotheker aan zijn kliënt. Men spreekt zelden over het 
« celebreren » of over de viering van een sacramenteel mysterie ; men deelt 
een sacrament uit. Langs deze weg is men niet ver verwijderd van een 
opvatting van de sacramenten als formaliteiten van juridische of administra- 
tieve aard, die op tijd moeten verricht worden om in orde te blijven met 
de Kerk. Men weet wel dat de sacramenten door Christus zijn ingesteld, 
maar dat verband met Christus wordt louter historisch en uiterlijk opgevat ; 
men weet ook dat zij genade geven — het zijn genademiddelen —, maar 
die genade wordt ook opgevat als « iets », als een « res », zogezegd volgens 
het zeggen der priesters — waaraan men niet al teveel geloof hecht — een 
onfeilbaar remedium tegen morele zwakheid. Van de alzijdige gerichtheid 
van de sacramenten naar Christus, hun innerlijke gegrondheid in de actueel 
levende persoon van Christus, die nog handelt en werkt doorheen deze 
tekenen, dat de genade der sacramenten zich practisch vereenzelvigt met 
Christus’ zijn en leven, en daardoor een Godsgerichtheid meebrengt, daar- 
van heeft men weinig of geen benul. Het is misschien begrijpelijk : de 
oppervlakkige mens blijft steken bij hetgeen hij ziet: het uiterlijk teken. 


In dit licht is het niet zonder zin de diepere Godswerkelijkheid van 
de katholieke sacramentenleer onder ogen te nemen. Uitgaande van de 
constitutie van de sacramenten (I), dienen wij ze te bepalen als de per- 
soonlijke heilshandelingen van de levende God in Christus doorheen ver- 
schillende tekens, waardoor God tegemoet komt aan de menselijke Gods- 
nood. Zo moeten de sacramenten dan objectief en subjectief personalistisch 
en christologisch uitgebouwd worden. Hun efficaciteit beschouwend (II) 
bemerken wij als eerste algemeen resultaat de consecratie van Gods nabij- 
heid in mens en gemeenschap, individueel en sociaal, en progressief volgens 
de verschillende sacramenten. Opgenomen in geloof door de mens betekent 
deze consecratie van Gods nabijheid een tweede efficaciteit van het sacra- 
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ment als genademiddel, een kracht voor het morele leven, en dit ook zowel 
individueel als sociaal, zodat zij als heiligingsmiddelen van mens en 
gemeenschap ook een zending van God aan de mens insluiten. Sacrament 
en apostolaat gaan dan ook samen. 


IL. — Handelingen van Christus en religieuze levensdaden van 
de mens. 


Heiüshandelingen van Christus. 


Als eerste groot doctrineel beginsel omschrijft het « Directoire pour 
la pastorale des sacrements » uitgegeven door het Frans Episcopaat in 1951 
de sacramenten als «des actes du Christ, exergant par le ministère de 
PEglise, son sacerdoce ». Sacramenten zijn op de eerste plaats dan geen 
« zaken » maar handelingen van Christus, actiones, heilshandelingen waarin 
een goddelijke heilswerkelijkheid zich vertoont in een aardse zichtbaarheid. 
Dat is de zin van de oude begrippen « mysterium » der Griekse Kerkvaders 
en « sacramentum » der Latijnse Kerkvaders (*). 

Na de voortdurende heilspoging van God in het Oud Verbond ver- 
tekend in de bijzondere geschiedenis van het Joodse Godsvolk, is het 
Christusmysterie van het Nieuwe Verbond de levende handelende God in 
mensengestalte. Christus is eigenlijk het sacrament, waarop de zeven sacra- 
menten steunen. Zijn Godheid vertekende zich uiterlijk in zijn mensheid : 
Christus ging al weldoende rond in Palestina en zijn menselijke goedheid 
was slechts een menselijke vertaling van zijn goddelijke mensenliefde : 
zichtbaarwording van Gods liefde in een aardse zichtbare gestalte. Dat is 
de bepaling van sacrament. Al is heel het menselijke leven van Christus op 
die wijze een uiterlijk sacramentele verschijning van een machtige godde- 
lijke heilswerkelijkheid, toch staat heel het leven van Christus toegespitst 
op zijn hoogste levensdaad, waartoe Hij eigenlijk mens is geworden, nl. de 
dood en de verheerlijking door verrijzenis, hemelvaart en zending van de 
Geest i.a.w. de verrijzenis uit de dood. Dat is het grote sacrament van onze 
verlossing, die slechts eenmaal en voorgoed werd voltrokken, en waardoor 
alle mensen van alle tijden verlost werden. 

Willen we dus verloste mensen zijn, christenen, dan moeten we in 
kontakt gebracht worden met dit grote verlossingsgebeuren van Christus. 
Maar hoe kan dat gebeuren ? Wij leven in de twintigste eeuw en de ver- 


(1) Voor uitvoeriger behandeling hiervan en van de onder I uiteengezette opvattingen, 
verwijzen wij naar het magistrale werk van Dr H. SCHILLEBEECKX, De 
Sacramentele Heilseconomie, Antwerpen, ’t Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 1952. 
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rijzenis uit de dood is reeds 20 eeuwen geschied. Hoe kan dit grote gebeuren 
benaderd worden ? 

Dit kontakt wordt juist mogelijk gemaakt door de voortgezette werking 
van Christus in de sacramenten en door het geloof. Daarom omvat de 
sacramentele wereld twee afmetingen : een die als elk stoffelijk ding in de 
tijd verloopt, en een diepere afmeting die aan de tijd ontsnapt. Aldus is 
er zowel in het historisch verlossingsgebeuren van Christus, als in onze 
zeven sacramenten een dubbele afmeting : 


1) Een historische : één die alleen in de tijd verloopt. ’t Verlossings- 
gebeuren van Christus geschiedde werkelijk 2000 jaar geleden en dus niet 
nu, vandaag ; en anderzijds zijn de sacramenten die wij toedienen of ont- 
vangen, gesitueerd in het heden, op dit ogenblik en niet 2000 jaar geleden. 
Er is dus een onderscheid tussen de verlossingsdood van Christus en onze 
eigentijdse sacramenten. 


2) Anderzijds hebben wij, zowel in de verlossingsdood van Christus 
als in onze sacramenten een tweede diepere afmeting, die heden, verleden 
en toekomst omspant. Christus is immers niet alleen een tijdelijk mens. Hij 
is ook God, de eeuwige levende God en één persoon. Daardoor komt het dat 
de tijdelijke handelingen van de mens Jezus in een boventijdelijke godde- 
lijke daad gevat liggen, en zodoende met een boventijdelijke en boven- 
ruimtelijke Godskracht geladen zijn. Dit boventijdelijk element van Christus’ 
verlossingsdaad kan nu ook tegenwoordig komen in de sacramenten, die 
wij vandaag toedienen, indien het zich daarin, naar Christus’ wil, werkelijk 
belichaamt en daarin dus een eigentijdse zichtbaarheid verkrijgt. Naar dat 
aspect gezien is er tussen de verlossingsdaden van Christus en onze sacra- 
menten geen onderscheid. Zoals in de kruisdood « Deus erat in Christo 
mundum reconcilians sibi», zo werkt de levende God, in de hoogsteigen 
persoon van Christus, onder sacramentele symbolische gestalten nog in op 
de wereld. Zo is Christus dan niet de stichter van een godsdienst, op de 
manier van een Bouddha of een Mohammed, t.t.z. een mens die een religieus 
organisme heeft tot stand gebracht, dat na zijn dood verder functionneert 
krachtens de regels die de stichter heeft vastgelegd. Christus is niet alleen 
present aan de historische oorsprong, aan de stichting van de Kerk ; Hij 
is het actueel levende en handelende hoofd ; de paus is niet zijn opvolger 
maar zijn vicarius. Het priesterschap van Christus heeft niet opgehouden 
met zijn dood ; het oefent zich verder uit, — het enige verschil is dat dit 
nu gebeurt door bemiddeling van de Kerk en het miristerium van de 
priesters, die aan zijn eenmalig levend priesterschap deelhebben. De Kerk 
in haar geheel en in haar bedienaars is zich bewust in ministerieel kontakt 
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te staan met Christus en het opus Christi te voltrekken. (Dit noemt men 
fides Ecclesiae). Waar bedienaar en ontvanger van een sacrament zich dan 
in intentie aansluiten bij dit bewustzijn van de Kerk, ook al geloven zij 
persoonlijk nog niet, daar wordt Christus’ heilsdaad ook volledig geconsti- 
tueerd : i.a.w. er is een geldig sacrament, of Christus stelt zijn heil ter 
beschikking van de mens. 

In deze zin spreken wij van de werking der sacramenten ex opere 
operato. Dit is niet op te vatten alsof de sacramenten automatisch zouden 
werken, maar dat betekent op de eerste plaats dat het sacrament een heil- 
brengende daad van Christus zelf is, en dat de priester van de Kerk daarbij 
louter instrument is, zodat de vruchten van het sacrament geenszins afhangen 
van de heiligheid van de priester of door zijn zondigheid zouden geschaad 
worden. Niet de priester is het die zijn bloed heeft gegeven voor de ver: 
lossing van alle mensen, maar Christus, die bij bemiddeling van de priester- 
lijke daad, ons de vruchten van zijn verlossing toebedeelt. 

Dusdanig gezien is in ieder sacrament Christus in eigen persoon aan 
het werk : in het doopsel werkt Hij zijn heilsdood en verrijzenis uit in de 
zondige mens opdat deze meesterve aan de zonde en tot een nieuw leven 
met Hem verrijze ; in het Vormsel werkt Hij zijn heilsgeest, vrucht van 
zijn verrijzenis, uit ; in de Eucharistie zijn eigen offerdaad ; in de Biecht 
zijn eigen boetewerking; in het H. Oliesel zijn overwinningsdaad over 
ziekte, zonde en dood ; in het priesterschap en huwelijk zijn middelaar zijn 
van heil en leven. Daarom wordt ieder sacrament gecelebreerd en toegediend 
« in nomine Domini», krachtens de autoriteit en in de kracht van Christus, 
de Kurios, de levende Heer. 

Dit personalistisch christologisch aspect der sacramenten, waarbij de 
persoonlijk levende God intreedt in de menselijke situatie, heeft zijn belang 
voor de beleving van de sacramenten, zowel bij bedienaar als bij ontvanger. 
Ze mogen niet langer beschouwd worden als res, zaken, waartegenover men 
onverschillig kan staan, noch als juridische formaliteiten. Als werking van 
de levende persoon van Christus vragen zij de grootste eerbied. Tegenover 


een persoon immers en wel een goddelijk persoon kan, noch mag men 
onverschillig zijn. 


Religieuze levensdaden van de mens. 


Deze personalistische christologische opvatting van de sacramenten in 
hun objectief aspect, bepalen dan noodzakelijkerwijze ook hun subjectieve 
structuur, of het volwaardig ontvangen ervan door de mens. Dusdanig 
gezien, zijn de sacramenten voor de mens de uitdrukking van zijn Gods: 
nood : signa fidei. 


Het sacrament is niet alleen een daad van God, van Christus die ons 
zijn verlossing meedeelt ; het sacrament is ook een daad van de mens waar- 
door deze als persoonlijk-vrij wezen Christus en zijn verlossing religieus 
ontvangt en beaamt. Het Concilie van Trente heeft tegen de Protestantse 
opvatting van de sola fides met aandrang de leer over de objectieve heils- 
werking — het opus operatum — van Christus in de sacramenten moeten 
verdedigen. De reactionaire theologie van Trente bouwde dit nog scherper 
uit en liet de vroeger traditionele opvatting van het sacrament als signum 
fidei bijna volledig in de schaduw. De waarde van de persoonlijke geloofs- 
inzet en het geloofsgetuigenis in het ontvangen van het sacrament werd 
uit het oog verloren. Het sacrament werd niet meer gezien als de ontmoeting 
van mens en God. En nochtans als God persoonlijk intreedt in de geschie- 
denis van ieder mens, en deze mens met zijn verlossende werking aanspreekt, 
dan kan het toch niet anders of het ontvangen van een sacrament door de 
mens moet een persoonlijk antwoord zijn. Ieder vruchtbaar sacrament moet 
dan ook vroeg of laat in zich een belijdenis van geloof, een vertolking van 
onze menselijke Godsnood inhouden. Bij volwassenen die tot persoonlijk 
geloof bekwaam zijn, kan er van geen volledig of volwaardig sacrament 
sprake zijn, als dit sacrament niet een vertekening, een veruitwendiging is 
van zijn genadeverlangen, van zijn doorleefde nood aan God. Bij hen moet 
het sacrament een religieuze daad zijn : een persoonlijk levensantwoord op 
Gods neerdalende liefde. Dit sluit in een daad van geloof in God die ons in 
Christus en in het sacrament de verlossing, de genade, de vergiffenis en 
diepere genadebeleving schenkt ; een daad van hoop, in God die ons in 
Christus werkelijk tot zijn leven bestemt ; en tenslotte een liefdedaad als 
volledige overgave aan God, als liefdevolle wederlievende beantwoording 
op Gods liefde tot ons. De biecht bv. is niet slechts de absolutie krijgen 
vanwege de priester : het moet in U zelf een geestelijk rijpingsproces zijn 
van inkeer en ommekeer. In de biecht grijpen wij naar de alleenzalig- 
makende genadekracht van Christus’ boete, en dit grijpen is slechts een 
gegrepen worden door Christus’ uitboetende liefde, die werkzaam is in de 
absolutie. Het feit dat de christen de biechtstoel ingaat, moet dus een 
uiterlijk teken zijn van zijn innerlijk religieuze gesteltenissen van berouw 
en verlangen naar verzoening met God. Anders verwordt de biecht tot routine 
en folklore zonder zin. Dit geldt voor alle sacramenten : welk sacrament de 
christenen ook ontvangen, steeds dienen zij loyaal hun best te doen om daar- 
van een innerlijk hooggestemd godsdienstig gebeuren te maken. Dat juist 
is de persoonlijke vrije aanvaarding van de verlossing die Christus ons in 
en door het sacrament geeft. Het sacrament is dus een inzet van God, maar 
tevens een engagement vanwege de mens. Een en hetzelfde sacrament wordt 
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aldus het uiterlijke zinvolle en effectieve teken, zowel van Gods liefde ten 
opzichte van die mens, als van de wederliefde van die mens tegenover God. 
Terecht zegt het Directoire pour la pastorale des sacrements : « pour celui 
qui regoït le sacrement, cette réception suppose et affirme sa foi au Christ 
et à Eglise ». 

Deze subjectieve structuur van de sacramenten als persoonlijke uit- 
drukking van onze Godsnood verdient heden ten dage speciale aandacht in 
de vorming van de christelijke persoonlijkheid en in het opvoedend werk van 
het persoonlijk geweten. De pastores animarum hebben tot taak deze per- 
soonlijke geloofsgesteltenissen te onderscheiden, op te wekken en te bevor- 
deren, hetzij als persoonlijke inzet reeds voor het ontvangen van het sacra- 
ment, om de christenen bewust te maken van de verantwoordelijkheid die 
een sacrament meebrengt ; hetzij als persoonlijk geloof in Christus’ ver: 
lossing in het ontvangen zelf ; hetzij als getuigenis van geloof en van 
Christus’ leven na het ontvangen van het sacrament. Langs deze weg kan 
heel het leven ook sacramenteel bepaald worden, en worden de sacramenten 
de levensvormen van de christenen, waarin God en Christus de leiding 
hebben. Anders vervalt men zeer rap in louter moralisme en naturalistische 
ethiek als louter menselijke basis om de christelijke persoonlijkheid uit te 
bouwen. Dit zal nog duidelijker worden in het tweede deel. 


II. — Consecratie van Gods nabijheid en genademiddel. 


God woonde onder zijn volk in het Oud Verbond en was zijn volk steeds 
getrouw. Zijn komst in Christus is de sluitsteen van deze nabijheid en deze 
trouw. Door de sacramenten nu treedt hij binnen in het leven van ieder 
mens en van de menselijke gemeenschap, zodat de sacramenten naar hun 
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efficaciteit beschouwd als de consecratie of vastlegging van Gods nabijheid _ 


in mens en gemeenschap kunnen beschouwd worden. Deze Godsnabijheid 
omvormt de mens tot godgericht individu en brengt op het communitaire 
plan een nieuw Godsvolk tot stand. Dit consecratorisch element raakt in 
eerste instantie het ontologisch plan of het zijnsplan, om langs het geloof 
om als genademiddel in dienst van het morele leven van mens en gemeen: 
schap te worden aangewend. 


De consecratie van Gods nabijheid in mens en gemeenschap. 


Het is ongetwijfeld waar dat de sacramenten als remedia een medicinale 
rol vervullen in het morele leven ; dit kan echter maar omdat zij in eerste 
instantie het menselijk bestaan consacreren tot Christus, in wie alle heil 


verborgen ligt. Dit consecratorisch effect der sacramenten kan zowel op het _ 


persoonlijk als op het sociaal plan beschouwd worden. 
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l° Op het persoonlijk plan consacreren de verschillende sacramenten 
de mens door een persoonlijke ening tot Christus en tot God. Door een 
progressieve omvorming ontvangt de christen in ieder sacrament een nieuwe 
manier van gelijkvormigheid met Christus, gelijkvormigheid die niet tot 
het uiterlijke beperkt is, maar die de menselijke persoon modeleert op de 
goddelijke persoon van de Zoon, de enige persoon in Christus, zodanig dat 
de christen, die de facta ac gesta Christi moet navolgen, dit doet omdat hij 
innerlijk en persoonlijk geadapteerd is aan de persoon van Christus. Gecon- 
sacreerd tot het «zijn» en het «leven » van Christus, krijgt de christen 
dan ook nieuwe verhoudingen tot de Vader en de H. Geest en deelt in het 
leven van de Drieëenheid, gericht op de eschatologische voleinding van de 
glorieuze Christus. Anders heeft het geen zin te spreken van genade als 
deelname aan Gods leven. 

Deze consecratie van het menselijk bestaan tot Christus’ zijn en leven 
is verschillend voor ieder sacrament. Het doopsel als wedergeboorte eigent 
het menselijk leven toe aan Christus in het merkteken : voor eeuwig draagt 
de mens de stempel van de Godmens en wordt in Christus bekwaam God 
als Vader aan te spreken ; bovendien wordt hij met de rijkdommen van 
Christus’ Zoonschap omkleed. Het vormsel consacreert de scheppende kracht 
van de mens tot scheppende heilskracht in Christus en omsiert hem met 
de gave van zijn verheerlijking : de H. Geest ; de Eucharistie consacreert 
de machteloze offerpoging van de mens om in gemeenschap met God te 
treden : Christus neemt onze schamele offerpoging op in zijn eigen offer- 
daad en ontvouwt de gemeenschap met zijn eigen praesentia in de Com- 
munie ; de biecht consacreert de menselijke boete en neemt ze op in Christus’ 
boete als weg naar zondenvergiffenis, ander aspect van Gods nabijheid ; 
het H. Oliesel consacreert de ziekte van een christen mens : ze is niet langer 
meer buiten Christus en vindt dan ook in Hem de overwinning over ziekte 
en dood ; het priesterschap consacreert een mens als middelaar en vervult 
hem met Christus’ Godsverbondenheid ; het huwelijk consacreert twee 


__huwenden in Christus en omvormt hun liefde tot agapè of Gods liefde. 


Deze consecratie of opname van het menselijk bestaan tot gelijkvormig- 
heid met Christus’ is in de drie sacramenten van het merkteken, een blijvende 
stempel Gods die niet meer kan verloochend worden. Zoals een kind, ook 
wanneer het zijn familie heeft verlaten steeds de trekken van zijn vader 
draagt, en iets in hem roept naar zijn oorsprong, zo is er in de gedoopte 
een trek naar zijn oorsprong en is er als een eis van God en Christus op 
zijn leven. Zelfs is er een zekere relatief blijvende consecratie in andere 
sacramenten : het H. Oliesel consacreert een ziekte, en tijdens dezelfde 
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ziekte mag het niet herhaald ontvangen worden ; de huwelijksconsecratie 
is blijvend tot de dood; en het consecratiesacrament bij uitstek : de 
Eucharistie schenkt ons de blijvende Godsnabijheid. 

Wij menen dat dit consecratorisch effect het eerst moet beschouwd in 
de sacramentenleer en de sacramentele beleving. Dit sluit overigens aan bij 
de klassieke opvatting volgens S. Thomas, dat de sacramenten eerst bestemd 
zijn tot Godsverheerlijking, die zijn sterkste uitdrukking vindt in de cultus. 
Dit consecratorisch element is een omschrijving van de Godsverheerlijking. 
Waar de sacramenten louter als remedia tegen zedelijke zwakheid worden 
beschouwd (vergiffenis der erfzonde in het doopsel, sterkte tegen menselijk 
opzicht in het vormsel, voedsel in de Eucharistie om ons wankelend leven 
te steunen ; gezondmaking van zedelijke zwakheid in de biecht, vernietiging 
van de laatste zondenresten in het H. Oliesel, remedie tegen de begeerlijk- 
heid in het huwelijk en constitutie van de medicus animarum zelf in het 
priesterschap), daar wordt het christelijk leven beperkt tot een ontsnappen 
aan de zonde en mist het nodige dynamisme : wie kan enthousiast worden 
voor een medicament ? Bestaat leven dan in niet ziek te zijn ? Is dat de 
volheid van leven die Christus bracht ? Misschien ligt er in de te enge 
opvatting der sacramenten als remedia een oorzaak van moeheid in het 
ontvangen der sacramenten. Het beklemtonen van het consecratorische stelt 
openheid en steeds nieuwe mogelijkheid van levensontvouwing. 


2° Dit consecratorisch effect der sacramenten werkt zich ook sociaal 
en communitair uit. Inderdaad de verschillende sacramenten konstitueren 
of bouwen uit het nieuwe Godsvolk dat het Lichaam van Christus wordt 
genoemd. « Wij allen immers zijn in één Geest tot één lichaam gedoopt, 
hetzij Joden of heidenen, slaven of vrijen… » (1 Cor. 12, 13). « Welnu gij 
zijt één lichaam, dat het Lichaam van Christus is, en ieder in ’*t bijzonder zijn 
leden » (I Cor. 12, 27). Het vormsel maakt dat dit nieuwe volk geen naam: 
loze massa is, maar volwaardige ledematen. De Eucharistie actualiseert 
steeds opnieuw het « Nieuw Verbond » tussen God en zijn volk dat Christus 


in zijn bloedig offer tot stand had gebracht « Deze Kelk is het Nieuw Ver- 
bond in mijn bloed », en realiseert zo de actuele praesentia van God onder 
zijn volk. Biecht integreert de moreel zieke ledematen opnieuw in de christe- « 
lijke gemeenschap ; het H. Oliesel consacreert de zieken als speciale lede- 
maten van de Kerk, voorwerp van de speciale zorg der Kerk. Priesterschap 
en huwelijk zorgen voor de instandhouding, opvoeding en heiliging van de 


ledematen van het Godsvolk. 


In dit licht gezien zijn de sacramenten de terminus van Gods nabijheid 
aan de mens ; essentieel is de christen iemand die iets van Christus en van 
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God in hem draagt, al is het niet altijd Zijn leven, het is toch zijn blijvende 
roepstem. Nog steeds is deze gedachte niet tot de grote massa van de chris- 
tenen doorgedrongen. Ze is nochtans basis van de ganse levensopvatting en 
levensordening van de christen, zelfs — zou ik durven zeggen — van zijn 
moraal en ascese. 


De sacramenten als genademiddelen. 


Daareven werd de medicinale opvatting als oorzaak van moeheid in 
het ontvangen der sacramenten aangestipt. Zijn de sacramenten dan niet 
meer de grote genademiddelen, zoals de catechismus het leert ? 

Voor wie de sacramenten leert zien in hun consecratorisch aspect, 
zal het duidelijk worden dat deze efficaciteit als genademiddel nog aan 
kracht wint, en bovendien niet louter op individueel plan werkzaam is, 
maar ook op communitair plan als heiligingsmiddel voor de gemeenschap. 

Er dient echter vooraf een duidelijk onderscheid gemaakt over de 
sacramentele efficaciteit. De sacramenten werken in eerste instantie op het 
ontologisch plan, d.w.z. het zijnsplan ; ze raken niet rechtstreeks en onmid- 
delijk het morele leven. « Moreel » zegt immers een waarde door mensen 
erkend en gewild. Eerst derhalve wanneer het consecratorisch effect in 
geloof, hoop en liefde door de mens aanvaard en beleefd wordt, kunnen 
de sacramenten een remedie tegen zonde en zwakheid en een positieve 
kracht worden in het morele leven, zowel van het eigen leven als van het 
leven der gemeenschap. 


1° In het eigen leven : Het doopsel in geloof ontvangen neemt ons op 
in Christus en verenigt ons met zijn dood. Het kindschap Gods, in geloof 
opgenomen kan een kracht zijn tegen morele zwakheid en een constructief 
element in de opbouw van onze persoonlijkheid. Slechts wanneer de deel- 
name aan de scheppende kracht van de Geest in het vormsel een geloofs- 
realiteit is, waarop men betrouwt en waaraan men zich toevertrouwt, slechts 
dan zal men menselijk opzicht overwinnen en positief voor het geloof 
optreden. En zo gaat het verder. De Eucharistie wordt door het Concilie 
van Trente genoemd «antidotum quo liberemur a culpis cotidianis et a 
mortalibus reservemur» : dat kan slechts als de liefdegemeenschap met 
Christus in de Communie in ons leven als het hoogste geldt, hetgeen alleen 
kan door geloof. Waar de biecht als de geloofsontmoeting tussen de boetende 
Christus en onze nederige boete beleefd wordt, daar bewerkt zij zuivering 
en een poenitentia perpetua als sterkte tegen nieuwe zondigheid. Waarom 
wordt er zo weinig versterking van het H. Oliesel gemerkt ? Een ongeluk- 
kige traditie — niet de Kerk — heeft het sinds 9 eeuwen tot een sacrament 
tot de stervenden omvormd ! Waar het echter ontvangen wordt door een 
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zieke in bewust geloof en ontmoeting met de glorieuze Christus, die werkt 
doorheen het teken der zalving, daar ontstaat de kracht om in gelijkvor- 
migheid met Christus, ziekte en lijden te dragen en zelfs verlichting te 
ervaren. Ook de genade van het priesterschap kan sluimeren en geen 
enkele morele kracht betekenen omdat zij niet in geloof beaamd wordt. 
Idem met de genade van het huwelijk : waar de gehuwden zich echter in 
Christus en in zijn agapè verbonden weten, daar kan het huwelijksleven 
ongekende hoogten van edelmoedigheid en offerzin bereiken, hetgeen de 
beste remedie is tegen de begeerlijkheid. 


De sacramenten configureren het mensenleven tot Christus leven : usque 
ad mensuram aetatis plenitudinis Christi. In geloof aanvaard is dit onge- 
twijfeld een kracht en een genademiddel tot opbouw van de christelijke per: 
soonlijkheid. In deze zin wordt het duidelijk dat Gods gave ook een opdracht 
is voor de mens : Gabe ist Aufgabe ! Gods nabijheid, de mens als genade- 
middel gegeven, moet doorgezet worden doorheen het morele leven, zodat 
er geen enkel domein van het menselijk leven mag overblijven waar Gods 
nabijheid zich niet moet doen voelen. 


2° Er is echter nog meer. De sacramenten als genademiddelen worden 
dikwijls te individualistisch beschouwd als hulpmiddel voor het eigen 
zedelijk leven en voorbehoedmiddel tegen eigen zondigheid. Zoals reeds 
gezegd zijn de sacramenten consecratorisch gezien, gemeenschapsvormende 
krachten : ze constitueren en bouwen uit het Nieuwe Godsvolk. Het. kan 
dan ook niet anders of de heiliging door de sacramenten moet zich ook 
sociaal ontvouwen. Krachtens de verschillende sacramenten dragen wij 
verantwoordelijkheid voor elkander ; ieder sacrament brengt niet alleen voor 
de opbouw van de eigen persoon, een zending mee, maar ook een zending 
ten opzichte van de gemeenschap van het Godsvolk. Het doopsel, door ons 
als ledematen van een lichaam te constitueren, plant de wet der verant- 
woordelijkheid diep in de mens : Liberalisme is dan ook uit den boze. Het 
vormsel geeft de wereld als werkveld aan de mens om alles te laten door- 
dringen van de zevenvoudige geest : wereldvreemdheid is op dit punt uit 
den boze. De Eucharistie is als het kruisoffer gedragen door de wet van 
de liefde d.i. bestaan voor anderen. Egoïsme is uit den boze. De biecht als 
conformatie tot Christus’ boete is essentieel ook een boete en eerherstel 
voor anderen : de zelfgenoegzaamheid van de rechtvaardige is verkeerd. 
Het H. Oliesel stelt de zieken als voorwerp van de speciale zorg der 
ganse kerk : daarom geschiedde dit publiek om ieders zorg op te wekken. 
Priesterschap is essentieel middelaar zijn, dus voor anderen : pro eis sancti- 
fico meipsum ; het huwelijk tenslotte is de heiligingsfunctie van Christus 
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toegepast op elkander en op nieuwe ledematen. 

Het is duidelijk : sacramenten zijn genademiddelen : ik zou liever zeg- 
gen heiligingsmiddelen, omdat het woord « genademiddelen » te passief en 
te individualistisch klinkt; « heiligingsmiddelen » integendeel actief en 
communitair. Dusdanig sluiten de sacramenten eveneens een zending in 
tegenover de anderen en de gemeenschap, en de kracht om deze zending te 
volbrengen. En hier moet dan ook een woord gezegd over de verhouding 
sacrament-apostolaat. De zending en de kracht van het apostolaat ligt 
gefundeerd in de sacramenten, algemeen in doopsel, vormsel en Eucharistie, 
meer speciaal in de overige sacramenten. Het kan ook niet anders, gezien 
de sacramenten de vormen zijn van het Christus leven na zijn Hemelvaart, 
en gezien dit leven essentieel de verlossing bedoelde. Zonder twijfel zal dan 
het authentiek apostolaat ook de grootheid en vruchtbaarheid van de sacra- 
menten, vooral van het Eucharistisch Mysterie als grond van alle ver- 
lossingswerk ontdekken. Het dient echter gezegd dat dit samengaan van 
sacrament en apostolaat niet steeds genoegzaam erkend wordt. Niet zelden 
is er in de bewegingen van de katholieke actie en apostolaat een strekking, 
waarbij meer georienteerd wordt naar de christianisering van het profane 
leven door uitstraling van de caritas, dan naar een sacramenteel leven. Dit 
is wellicht te begrijpen : steeds heeft men aan de christenen voorgehouden 
zich niet tevreden te stellen met enkele cultusdaden te stellen, maar de 
caritas Christi in gans het menselijk leven uit te stralen en speciaal zich ver- 
antwoordelijk te voelen voor het lot hunner medemensen. Dat is ongetwijfeld 
een grote verdienste der K.A. die moet behouden blijven ! Kan echter de 
vraag niet gesteld of men, tengevolge van de reactie tegen inconsequentie, 
ritualistische routine en conformisme van de pratikerenden, samen met de 
bekommernis meer bezieling te scheppen, en uit noodzakelijkheid de in- 
schakeling van het christendom in het profane leven te beklemtonen, of men 
het sacramentele leven niet al te zeer geminimaliseerd of verwaarloosd 
heeft ? Heeft men niet te veel het kultueel aspect van het christelijk leven 
gescheiden van zijn apostolisch aspect ? Heeft men soms niet de spijtige 
ervaring opgedaan dat een apostolische actie, die haar inspiratie niet put 
in de sacramenten, of die vroeg of laat niet tot de sacramenten leidt, al rap 
onvermogend wordt en afzakt naar een naturalistisch activisme ? In dit 
licht is voor alle authentiek apostolaat een terugkeer naar het sacramentele 
geboden, als de enige bron van blijvende Godscaritas in de mens, die tot 
bestendigheid in het apostolaat zal opvoeden, en het apostolaat van in- 
schakeling van het christendom in het profane leven een grotere efficaciteit 


zal verlenen. 
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We kunnen besluiten : christendom zoals het door het katholiek sacra- 
mentalisme wordt bepaald, is een leven en handelen van uit Gods werking 
en van uit Gods nabijheid in de mens. Het is een gelovig in hoop en liefde 
binnentreden in het heilsmysterie van Christus zelf, om van daaruit blij 
onze levensweg te vervolgen. Maar dan gaan we het leven in met op ons 
gelaat de glans van God en in onze vermogens de inspiratie van de Geest 
Gods, die we in de sacramenten hebben ontmoet en bejegend. Christendom 
is dan niet louter meer een voluntarisme of een moralisme, een beheersing 
van de menselijke krachten in dienst van de opbouw van een harmonieuze 
menselijke persoonlijkheid. De christen neemt bewustzijn van het funda- 
menteel mysterie dat in hem wordt uitgewerkt ; hij is opgenomen in het 
leven van de enige Zoon en draagt in zijn ziel de actieve praesentia van de 
Drieëne God. Zijn handelen is dan voor hem een overgave aan Gods wer- 
king. Geen kwestie meer van zich te affirmeren, maar het is kwestie van 
zich voor God disponibel te houden. Het doel van zijn leven is niet louter 
meer een humaniseren, maar een diviniseren, een vergoddelijking. Zo wordt 
Gods aandeel overwegend in zijn leven. De mens komt op de tweede plaats 
als heel en al disponibiliteit in geloof, hoop en liefde ! Dit theologaal 
handelen, dat dan ook het morele opnieuw opneemt, is wel niet genoeg 
uitgebouwd in onze cura animarum. Vele opvoeders en pastores animarum 
zijn wel bekommerd om het morele handelen ; aan hen ook de taak de 
hen toevertrouwde schapen op te heffen tot een visie en een leven van uit 
God, waarbij God zelf onze onmachtige menselijke goede wil, telkens weer 
consacreert en doordesemt met zijn leven en zo een stukje hemel op aarde 
brengt, dank zij Christus die stierf, maar toch leeft en ons levend tegemoet 
treedt in de sacramenten. 


M. FRAEYMAN. 
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DE DEUGD VAN GODSDIENSTIGHEID 


De deugd van godsdienstigheid is de standvastige gesteltenis en houding 
waardoor de mens — schepsel en kind Gods — zich gedraagt tegenover God 
als eerste bron en opperste doel van zijn gans bestaan. 


Wil men aan deze abstracte definitie de toets geven van levenswerkelijk- 
heid en levensgetrouwheid, dan moet men aan de termen ervan positieve 
concrete inhoud geven, aan de hand van de rede en vooral van de open- 
baring. De normale, gezonde beoefening van de godsdienstigheid veronder- 
stelt, enerzijds, het geestelijk beleven van wat God in werkelijkheid voor 
de mens betekent, en bij het antwoord dat de mens hierop geeft, een zich 
ingeschakeld weten in het middelaarschap van Christus in en door de Kerk. 
Anderszijds, omdat godsdienstigheid de verhouding is van de menselijke 
persoon — in zijn enigheid — tot God, moet bij de beoefening van de 
godsdienstigheid rekening gehouden worden met het subjectieve aspect, 
eigen aan iedere persoonlijke beleving, voortspruitend uit temperament, 
opvoeding, sociaal midden, volksaard, tijdsgeest, enz. We weten dit alles, 
en zelfs de gewone gelovige weet het ook in zekere mate. Het is ongeveer 
zoals een werkman bij het werk aan de lopende band : iedere dag doet 
hij hetzelfde werk, maar dikwijls ontgaat hem de zin en het waarom van 
zijn gesten. 

Bij de bespreking van dit onderwerp zal ik me beperken tot de ont- 
leding der objectieve gegevens. De verhandeling over de subjectieve 
elementen hoort thuis bij de godsdienstpsychologie en de pastoraaltheologie. 


De objectieve elementen die bij een verhandeling over de deugd van 
godsdienstigheid dienen ontleed te worden zijn, enerzijds, de twee termen : 
God en mens, en anderzijds het antwoord van de mens : de dienst van God 
in en door Christus, in de H. Kerk. 


A. Wie is God ? Met deze vraag raken we de kern aan, wier armoedige 
of rijke inhoud, de armoede en de rijkdom van iedere godsdienstige houding 
bepaalt. Naarmate een rechtschapen mens bevroedt wie God is, naarmate 
hij, in geest van geloof, God kent in Zijn oneindigheid en in Zijn nabijheid, 
in diezelfde mate heeft hij ware godsdienstigheid. Vele mensen zijn te een- 
zijdig opgevoed geweest in een rationalistische benadering van God : het 
oneindig wezen dat gepostuleerd wordt door de schepping, de Christus, 
die naar de geschiedenis leert, vóór twintig eeuwen in Palestina geleden heeft 
om de mensen te verlossen, en een Kerk heeft gesticht. Ze zijn in zekere 
mate vervreemd van God, zoals Deze zich aan ons openbaart in de H. Schrift, 
en zoals de vrome christenen — de mystiekers — Hem in hun begenadiging 
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ontdekt hebben. « Al dat den mensch van gode comt te siere ghedincke- 
nessen Ende al dat hire af verstaen mach ende bi enigher figueren gheleisten, 
dat en es god niet ; Want mochtene de mensche begripen ende verstaen mit 
sinen sinnen Ende met siere ghedachte, soe ware god mendere dan de 
mensche Ende soe ware hi saen ute ghemint… » (Hadewijch, XII brief) (*). 

De Godheid, die we ontdekken door onze positief geschoolde rede — 
de God der wijsgeren, kan moeilijk voor ons en voor de gelovigen een sterke 
levendige godsdienstigheid in het leven roepen. Zij komt te eenzijdig voor 
als de almacht die aan de bron van het leven ligt, de almacht die ons moge- 
lijks kan helpen in tijdelijke nood, de opperste wetgever en rechter aan 
wiens geboden we ons onderwerpen uit schrik voor vergelding. 

De voorgaande sprekers hebben U aan de hand van de H. Schrift 
getoond onder welke trekken God zich in het Oud en Nieuw Testament 
geopenbaard heeft : de Heilige God in zijn transcendentie, zijn mysterieus, 
geheimvol en onbegrijpelijk wezen, zijn tremenda majestas. De nabije God 
welke zijn wezensheiligheid getranscendeerd heeft in een genadige en 
stijgende toenadering tot zijn volk, toenadering die culmineert in de ver- 
werkelijking van Gods nabijheid, in het Emmanuel : de menswording van 
Gods Zoon, die ons verkondigt wie de Vader is, die in zijn kruisdood Gods 
hoogste liefde toont,die ons door de gave van de Geest een « ontologische » 
levensgemeenschap schenkt waardoor we broers van de Heer en kinderen 
van de Vader worden. 

De echte christenmens voelt steeds God aan in dit dubbel aspect : de 
ongenaakbare en de nabije, de minnende God. Laat me toe hier een een- 
voudige passage voor te lezen uit Gerard Appelmans commentaar op het 
Onze Vader, bij de uitleg over de woorden : « die bist (die zijt) ». 

« Indese woerde verstommen alle ghescapene gheeste…. : wi en weten… : 
dat wi vernueftelijk bekinnen.…. dat wi gods niet entwint begripen en 
moghen alsoe hi es in hem selven. Aldus leert hi ons in desen woerde tanne- 
bedene ende te beliene dat grondeloese overbliven dat god in hem selven 
es, overblivende allen gescepenen gheeste ». Daarop vervolgt hij : « Doch 
mogh wi stamelende gheraden wat god die vader es. Hi es een grondeloes 
borne der vrochtberer naturen alre dier gotheid, invloyende, overvlietende, 
vrocht gheberende der vrochtberer naturen alre der gotheit en de es een 
grondeloes utespronc dier heilegher drievoldecheit ende ene wortele ende 
een star der algheweldecheit alre der gotheit, ute richtende die wondere 
sijnre algheweldecheit doer die eerste heyleghe drievoldecheit wondernd in 


(1) HADEWYCH, Brieven, uitgegeven door Dr J. VAN MIERLO, Antwerpen, Stan- 


daard-Boekhandel, z.d., t. Tl, p. 120, 
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den crachten der hemele…. » (°). 

Bemerk hoe deze mystieke schrijver in deze laatste tekst, sprekende van 
God, grondeloze bron der vruchtbare naturen, spontaan de H. Drievuldig- 
heid vermeldt. Zelfs als we, doordrongen van de geest van geloof, God 
werkelijk bevroeden als de Heilige en de Nabije, dan hebben we nog het 
bizonderste uit de Openbaring vergeten. Prof. Van den Bussche heeft het in 
zìjn spreekbeurt over de nabijheid Gods in het Nieuwe testament ook klaar 
aangetoond : God heeft zich geopenbaard als een Drieëenheid : Vader, 
Zoon en Geest. Slechts vanuit het liefdegeheim der goddelijke personen is 
het kristendom verstaanbaar. God is Liefde, zegt S. Jan: liefde is zijn 
wezen ; Vader, Zoon en Geest schenken zich in wezenseenheid aan elkaar. 
Maar die liefde zoekt ook de mens in mededeelzaamheid : l'unité trinitaire 
partagée (Kard. Suhard). In de helle zon kijken kan de mens niet. Maar 
in het licht van de zon krijgt alles kleur en vorm. Zo krijgt het kristendom 
eerst zijn volle zin in het verblindend licht van het liefdemysterie van de 
Drieëenheid. Diepe godsvrucht kan tegenover het mysterie van de Drie- 
vuldigheid niet staan alsof het maar een metaphysische, louter speculatieve 
waarheid zou zijn, waarvan we in onze verhouding tegenover God abstractie 
zouden kunnen maken. Echter, om de glans van dit lichtpunt in de geest 
op te nemen, denk ik, kan men nadenken maar moet men vooral bidden. 


B. Wie is de mens ? Tegenover de oneindige majesteit Gods komt 
de mens te staan in zijn nietigheid, zijn totale afhankelijkheid ; tegenover 
zijn volmaaktheid, staat hij als zondaar. Mochten we de psalmen in onze 
moedertaal reciteren welke woorden veel gemakkelijker ingang vinden in 
ons gemoed dan een dode taal, we zouden in het dagelijks breviergebed 
door menige dieptreffende belijdenis van onze nietigheid en zondigheid 
getroffen zijn. Laat me U enkele teksten voorlezen : Ps. 139 (138) : 
« Jahweh, Gij doorschouwt mij volmaakt. Gij zijt het die me doorgrondt ; 
Gij kent mijn zitten en mijn staan. Waar zou ik ooit uw geest ontlopen, 
Uw aanschijn ontvluchten ?.…. Al zeg ik : Ha, de duisternis zal me bedek- 
ken ; de nacht zal me verschuilen. Dan maakt duisternis zelf het niet donker 
_voor U straalt de nacht als de dag, het donker als het licht. Want Gij hebt 
mijn nieren geschapen ; mij in de schoot van mijn moeder gevormd… 
Maar hoe ondoorgrondelijk zijn uw gedachten voor mij ; hoe overweldigend 
is haar getal, o mijn God». Ps. 89 (88), v. 48 : « Bedenk toch wat het 
leven is, Hoe vergankelijk Gij de mens hebt gemaakt. Waar leeft de man 


(2) GERARD APPELMANS, Glose op den Pater Noster, uitg. L. REYPENS, p. 107. 
Cír L. REYPENS, Zen nieuw merkwaardig Dietsch mystiek in Ons Geestelijk 
Erf, 1927, t.I, p. 113-127, 


— 280 — 


die de dood niet zal zien ; zijn leven kan redden uit de klauw van het 
graf.… >», Ps. 49 (48), v. 11 : « Neen, men ziet de wijzen sterven ; den 
dwaas met den domoor vergaan ? Hun graf is voor altijd hun woning ». 
Ps. 144 (143), v. 3-4 : « Jahweh wat is de mens, dat Gij acht op hem slaat ; 
Een mensenkind, dat Gij om hem U bekommert ? De mens lijkt een zucht, 
zijn dagen een vluchtige schaduw ». Zie verder nog : Ps. 20 (19), v. 10 v. ; 
89 (88), v. 12 v. ; 113 (112), v. 4 v. ; 115 (113), v. 3 v. ; 62 (661) v. 10; 
39 (38), v. 6; 99 (08), v. 10 ; 103 (102), v. 14 v. 

Tegenover de volmaaktheid Gods voelt de mens zijn zondigheid. 
Ps. 51 (50), v. 5 v. : « Want ik ben mijn misdaad bewust ; en mijn zonde 
staat me steeds voor de geest. Tegen U, ach, heb ik gezondigd en kwaad in 
uw ogen gedaan ». Ps. 40 (39), v. 13 : « Jahweh, onthoud me uw barm- 
hartigheid niet, maar laat uw liefde en gunst me altijd behoeden. Mijn 
zonden hebben me achterhaald. Ik kan ze niet overzien ; ze zijn talrijker 
dan het haar op mijn hoofd... ». Zie ook Ps. 38 (37), v. 8; 41 (40), v. 5; 
82 (31), v. 5; 130 (129), v‚ 3. 

De gelukzalige Jan Van Ruysbroec noemt dit gevoel van ootmoedig- 
heid grondslag van de minne tot God : « Nu verstaet want wij oet- 
moedicheit hebben geleghet teenen fundamente, soe willen wij spreeken 
van ootmoede inden beghinne. Oetmoedigheit, dat es nedermoedicheit ochte 
diepmoedicheit ; dats een inwendich nedernighen ochte nederbuyghen des 
herten ende des ghemoeds vore die hoghe weerdicheits gods. Dit heetet ende 
ghebiedet gherechticheit, ende over (mits) karitate en caens de minnende 
herte niet ghelaten. Alse de oetmoedighe minnende mensche merket dat hem 
god ghedient heeft soe oetmoedelijcke, so minlijcke ende so ghetrouwe- 
lijcke ; ende god dan so machtich es ende soe hoghe ende soe edel, ende 
mens soe arme ende soe cleyne es ende soe neder ; hier dan comt ende 
ontspringhet in dat oetmoedighe herte soe grote reverencie ende weerdicheit 
te gode.… » (°). 

Even diep wordt die nietigheid en schuld aangevoeld in de commentaar 
van Gerard Appelmans op het Onze Vader, waar hij de woorden overweegt 
« Vergeef ons onze scout, alsoe wi vergheven onse schulderen » : « Wie heeft 
schulderen, dan die algheweldighe god in sijner gerechticheit ? Hem sijn 
_schuldich olle sondaren. Want niemen en darf spreken van hem selven na 
enegher wareit dat hi zonder sonde si, alsoe en darf hi oec spreken dat hi 
schuldere hebbe. Alsus en es nieman onsculdich noch en heeft schuldere 
dan die enighe god ende die hi onschuldecht heeft met seine reinen 


(3) JAN VAN RUUSBROEC, Die gheestelike ‘brulotht, uitgegeven door J.B. POU- 
KENS en L. REYPENS, Mechelen, Het Kompas, 1932,-t… 1; p- 122. 
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bloede » (*). 

C. Aan de toenadering door de Oneindige God gedaan vanaf de 
schepping en voltrokken bij de menswording kan de mens in zijn afhanke- 
lijkheid en nietigheid maar met een consequente houding beantwoorden : 
God dienen. Hem aanvaarden zoals Hij werkelijk is, nl. oorsprong, midden- 
punt en opperste betekenis van zijn ganse bestaan ; het alpha en omega. De 
mens zal opgaan tot God de Vader in en door Christus, door de genade 
van den H. Geest, welke geschonken wordt — in de normale omstandig- 
heden — door het ministerie der H. Kerk. Hij zal opgaan tot God in de 
eenheid van het mystiek Lichaam van Christus, dat de H. Kerk is. 

1. God is het alpha en omega van het menselijk bestaan. Dan zal 
godsdienstigheid zich ook uitstrekken over alle domeinen der menselijke 
activiteit. Wanneer men een dissectie van een deugdenleer zou aanvaarden, 
en een compartimentage der plichtenleer, dan kan men het terrein van de 
godsdienstigheid beperken tot het gebedsleven en sacramenteel leven. Is dit 
het formeel gebied van hetgeen men noemt de «eredienst Gods» de 
«religio » in thomistische zin, dan is het toch even waar dat de ware gods- 
dienst, zoals ze uitbloeit in de « Minne Gods », in de caritas, slechts echt 
kan zijn als men in alles Gods wil tracht te volbrengen. Ware godsdienst 
kan niet bestaan zonder standvastig streven naar volmaaktheid en heiligheid. 
Zij is des te echter, in de mate zij de ganse activiteit van de mens leidt en 
bezielt. « Niet iedereen die tot Mij zegt : Heer, Heer, zal binnengaan in het 
rijk der Hemelen ; maar wel wie de wil van mijn Vader volbrengt die in de 
hemelen is» (Math. 7, 22). « Wie de wil van God volbrengt, hij is mijn 
broeder en zuster en moeder » (Mec. 3, 35). « Wanneer gij mijn geboden 
mijn Vader heb onderhouden en in zijn liefde blijf » (Jo. 15, 10). « Een 
nieuw gebod geef ik U : Bemint elkander ; zoals ik U heb liefgehad, moet 
gij ook elkander beminnen. Hieraan zullen allen erkennen, dat gij mijn 
leerlingen zijt, wanneer gij elkander liefhebt» (Jo. 13, 34). « Maar wanneer 
gij staat te bidden, en gij iets tegen iemand hebt, vergeef hem dan ; opdat 
uw Vader, die in de hemel is, ook uw zonden vergeeft » (Mec. 11, 25). 

« Als ge dus uw offergaven brengt naar het altaar, en u daar herinnert 
dat uw broeder iets tegen U heeft, laat dan uw offer voor het altaar, en ga 
u eerst met uw broeder verzoenen ; kom dan terug en draag uw offer op » 
(Math. 5, 23). Laat me nog herinneren aan het ander woord van Christus 
waar hij het gebod der naastenliefde op gelijke voet stelt met het eerste 
gebod, aan zijn parabel van de Samaritaan. Als men deze woorden een 
ogenblik overweegt, dan kan men de ergernis van onze tijd begrijpen, waar 


(4) GERARD APPELMANS, o.c., uitg. L. REYPENS, p. 104, - ES 


men christenen — soms priesters — ziet, die ter kerke gaan, maar daar- 


buiten in hun verhouding tot de christelijke naastenliefde, tot de rechtvaar- 
digheid, vergeten dat God ook verlangt hierin gediend te worden. Gods- 
dienstigheid is totale overgave aan Gods H. Wil, het aanvaarden van de dag- 
taak als uitvoering van Gods wil. 

« Die Gode mint, zegt Hadewijch, hij mint zijne werken. Zijne werken 
zijn edele doogden. Daarom die Gode mint, hij mint doogden. Deze minne 
is gewarig ende vol trooste. Doogden proeven minne, niet de soetigheit » (°). 

2. In zijn godsdienstigheid zal de mens tot God de Vader opgaan in 
en door Christus. Christus is de schakel, de middelaar. « Door het geheimnis 
van den vleesgeworden God is voor de ogen van onze geest een nieuw licht 
van Gods heerlijkheid verschenen, zodat we waar we nu zichtbaar God 
herkennen, door Hem tot de Liefde van de Onzichtbare opgevoerd worden ». 
« Want alhoewel Hij Gods gestalte bezat en zijn gelijkheid met God geen 
roof hoefde te achten, heeft Hij toch er Zich van ontdaan door de gestalte 
aan te nemen van een slaaf en gelijk te worden aan de mensen. Maar 
daarom heeft God Hem verheven en Hem de Naam gegeven hoog boven 
alle namen opdat in de naam van Jezus ieder knie zou buigen in de hemel, 
op aarde en onder de aarde, en iedere tong zou belijden tot glorie van God 
dat Jezus Christus de Heer is» (Fil. 2, 9-11). « Want er is één God, en ook 
één Middelaar tussen God en de mensen, de mens Jezus Christus die zich 
als losprijs gaf voor allen > (l Tim. 2, 5 v.). Jezus is de leidsman ter zalig- 
heid (Hebr. 2, 10), de Hogepriester onzer belijdenis (Hebr. 3, 1), de grote 
Hogepriester die in de hemelen is doorgedrongen, Jezus, de Zoon van 
God (Hebr. 4, 14). Hij die, na zijn verheerlijking, de oorzaak van eeuwige 
zaligheid geworden is voor allen die Hem gehoorzaam zijn, de Middelaar 
van een nieuw testament (Hebr. 9, 15 ; verg. d5:22.5°856)5 

Christus heeft door de Verlossing aan de mensen die in Hem geloven 
een ontologische gemeenschap met zijn leven medegedeeld : « Waarachtig 
uit zijn volheid ontvangen wij allen de éne genade na de andere » schrijft 
Johannes in zijn proloog (Jo. 1, 16). « Wie in de Zoon gelooft, heeft het 
eeuwig leven ; maar wie in de Zoon niet gelooft, zal het leven niet zien » 
(Jo. 3, 36). « Blijft in mij, en ik blijf in U. Zoals de rank uit zichzelf geen 
vrucht kan dragen, maar alleen wanneer ze aan de wijnstok blijft, zo kunt 
ook gij het niet wanneer ge niet blijft in mij. Ik ben de wijnstok ; gij zijt 
de ranken » (Jo. 15, 4-5). In dit klare beeld duidt Jezus de bovennatuurlijke 
levensgemeenschap aan der gelovigen met Hem. 

In haar eenvoudige taal stelt Hadewijch het onder volgende woorden : 


(5) HADEWIJCH, o.c., p. 194, 
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«Ie sach god god ende mensche mensche. Ende doe en wonderde mi niet 
dat god god was, ende mensche mensche. Doen sachic gode mensche, Ende 
ic sach den mense godlic. Doen en wonderde mi niet dattie mense ver- 
weent was met gode » (°). 

De ware dienst van God kan slechts in en door Christus’ middelaarschap 
geschieden. Ware godsdienstigheid moet christelijke godsdienstigheid zijn. 
Nemen wij het voorbeeld van Paulus en van de eerste christenen. Het 
gebedsleven van Paulus zoals het uit zijn brieven blijkt staat in zeer nauwe 
aansluiting met Christus. In die zin gebruikt hij meermaals de gebeds- 
aanroeping « Abba Pater », welke uit de gebedsformulen der eerste kristenen 
overgenomen schijnt : « En het bewijs dat ge kinderen zijt : God heeft de 
Geest van zijn Zoon in onze harten gezonden en deze roept : Abba, pater ». 
(Gal. 4, 6 ; zie ook Rom. 8, 15 ; 1 Petr. 1, 17). 

Richt S. Paulus soms zijn gebed tot de Vader, of tot de Vader en Jezus 
Christus, dan schijnt hij toch als gewone gebedsformule gegeven te hebben, 
want hij aan de Colossensers schrijft : «En al wat ge doet door woord 
of daad, doet het in naam van Jezus de Heer, en betuig dan door Hem aan 
God de Vader uw dank» (Col. 3, 17). Nog praegnanter is zijn tekst ad 
Rom. 8, 26 : « Insgelijks nu komt ook de Geest onze zwakheid te hulp ; 
hoe wij immers moeten bidden zoals het past, weten we niet, de Geest zelf 
spreekt voor met onuitsprekelijke verzuchtingen : Hij die de harten door- 
grondt weet wat de wens van de Geest is ». Ook het gebed van de H. Stepha- 
nus, terwijl hij gestenigd werd, richt zich tot Christus : « Heer Jezus, ont- 
vang mijn geest. Heer, reken hun deze zonden niet aan » (Hand. 7, 59 v.). 
De christenen worden door Paulus genoemd : « degene die de Naam van 
Jezus aanroepen » (1 Cor. 1, 2 ; 2 Tim. 2, 22 ; Rom. 10, 12 v. ; Hand. 9, 14). 

Hier dringt zich weer een kort onderzoek op : of we in feite, bij het 

geloofsonderricht en bij de godsdienstpraxis van de gelovige gemeente wel 
degelijk de centrale positie van Christus beklemtonen. Van het «Per 
Christum Dominum» blijft spijtig genoeg dikwijls slechts de litur- 
gische formule over, die zonder veel attentie op het einde der oraties toe- 
gevoegd wordt. Een formule, tot routine geworden en waarvan de zin niet 
meer wordt aangevoeld. We hebben steeds, in de loop der tijden van alles 
toegevoegd aan de godsdienstoefeningen der primitieve Kerk, hebben wij 
niet onder de massa der schone dingen in zekere mate het essentiële 
bedolven ? 

3. Ten slotte : echte christelijke godsdienstigheid moet kerkelijke gods- 
dienstigheid zijn. Christus heeft zijn leer en de normale voortzetting van 


(6) HADEWIJCH, o.c. p. 238. 
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zijn heilswerk aan de Kerk toevertrouwd. « Gaat en onderwijst alle vol 
keren. Doop hen in de Naam... ». Bij het laatste avondmaal, de instelling 
van de H. Eucharistie, zegt Hij aan zijn apostelen : « Doet dit ter mijner 
gedachtenis… ». 

In zijn werk Van den gheestelijken tabernakel schrijft Van Ruysbroek 
over de Kerk : « Dit was dat tabernakel dat God Moysesse beval te makene na 
der figuren. Met desen Moysesse versta wi christum, alsoe, als ic vorig 
geseget hebbe, die onse prince, ende onse voregangere es, in der kerstenre 
wet, ende onse ghetrouwe middelere, die alle die figuren volbracht hevet 
tot in die eweghe waerheit. Ende hi hevet ons sachte ghemaect sinen Vader, 
in alre noet, (daer wijs minleke met trouwe begeren). Ende overmids dat 
gebot ende den wille sijns Vader hever hi ghemaect een geestelec taber: 
nakel, dat es : de heilege Kerke, die eweleke blijven sal, na desen state der 
gracien, in state der glorien, Dese heilege Kerke, dat sijn : alle goede min- 
schen met Gode verenecht, ende tegadere geroepen, iegewelc, met al de 
anderen, overmidts éne wet, ende één doepsel, ende één ghelove, ende 
harre (akre) ééndrachtige minne, met geliken werken, ende die ewege minne 
Goeds, daer hise alle in bevaen hevet, Alsoe, dat iegewelc es : één wel ver- 
houwen levendech steen van den tabernakel Goeds. Ende daerna dat ieghe- 
welcs leven ende sine oefeninghe edel ende hoge es, daerna verciert hi meer 


den tabernakel Godes, dat es : die Heilege Kerke » (©). 


Hier wordt de godsdienstige mens, de biddende mens, geplaatst nie 
alleen in de eenheid der uitwendige zichtbare Kerk, maar verder nog in de 
eenheid aller die met Christus genadeleven bezielt, samen met Hem den 
Vader lof en eer geven : met de heiligen in de hemel, met de strijdenden 
op aarde, met de lijdenden in het vagevuur. * 

Laat ons een ogenblik bezinnen op de plaats, welke de gelovigen in de 
H. Kerk bekleden. Christus heeft bisschoppen en priesters aangesteld, naar: 
Paulus woord « als dienaars van Christus en beheerders van Gods geheim- 
nissen» (1 Cor, 4, 1). « De goddelijke verlosser heeft gewild dat ditzelfde 
priesterlijk leven, hetwelke Hij in zijn sterfelijk Lichaam begonnen is, door. 
zijn gebeden en zijn offer, in de loop der eeuwen niet zou ophouden in 
zijn mystiek lichaam, de Kerk, en zo heeft hij een zichtbaar priesterschap: 
ingesteld om op alle plaatsen een zuiver offer op te dragen ». (Mediator 
Dei, n. 2). 


Men merke op dat de Kerk zelf, de bruid van Kristus deel heeft aan 


(6) JAN VAN RUUSBROEC, Van den gheesteliken tabernakel, uitgegeven door 
D.A. STRACKE, Mechelen, Het Kompas, 1934, t. II, p. 22. 
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Christus’ priesterschap. « Getrouw gehoor gevend aan haar stichter vervult 
de Kerk de priesterlijke taak van Jezus Christus, vooral door de heilige 
liturgie » (Mediator Dei, n. 3). « De Kerk heeft een priesterlijk en heilig- 
makend werk bij uitstek » (n. 34). Heel de Kerk is dus priesterlijk. In de 
wijdingsfunctie en functie van eredienst moet bijgevolg evenveel de Kerk 
gezien worden als de afzonderlijke personen die priester zijn. De ware 
bedienaar van de kerkelijke sacramenten, zegt Augustinus, is niet die of 
die mens, maar de Kerk zelf, de bruid van Kristus. 

Op zekere manier zijn alle gedoopten dan ook deelachtig aan Christus’ 
priesterschap. Het universeel priesterschap der gelovigen is een waarachtig 
openbaringsgegeven: Reeds in het Oude testament belooft God aan zijn volk 
dat het een koninklijk volk van Priesters zal zijn (Ex. 19, 5-6). In het 
Nieuw testament lezen we de vervulling van deze profetie : « Laat U als 
levende stenen opbouwen tot een geestelijke tempel, bestemd voor een heilig 
priesterschap dat geestelijk offers brengt welgevallig aan God door Jezus 
Christus. Gij zijt een uitverkoren geslacht, een koninklijk priesterdom, een 
heilige natie, een aangeworven volk om te verkondigen de deugden van 
Hem die U riep uit de duisternis tot zijn wonderbaar licht» (l Petr. 2, 
5-9). « Door zijn bloed van de zonde verlost, heeft Jezus Christus ons tot een 
Koningschap gemaakt tot Priesters van zijn God en Vader» (Apoc. 1, 6). 
« Zo zullen we priesters zijn van God en Christus en met Hem heersen » 
(Apoc. 20,5). « Door Christus moeten we een altijddurend dankoffer brengen 
aan God, namelijk de vrucht van lippen die zijn naam verheerlijken » (Hebr. 
13, 15). «Ik bezweer U bij de barmhartigheid Gods uw lichaam aan te 
bieden als een levende offerande, heilig en welgevallig aan God, als een 
geestelijke eredienst uwerzijds » (Rom. 12, 1). 

Indien de leken door hun doopsel lidmaten van Christus geworden zijn, 
die priester is, aan zijn leven deelachtig zijn en met Hem gelijkvormig zijn, 
dan is het niet mogelijk dat zij niet in zekere mate zouden deel hebben in 
zijn priesterschap. De gedoopten zijn geen profanen, maar geconsacreerden 
‚en te dien titel delen zij in een nederige graad in het priesterschap van 
de Enige Priester (Suhard). Door het bad immers van het doopsel worden 
de christenen op algemene wijze, in het Mystiek Lichaam tot ledematen van 
Christus-Hogepriester en door het merkteken dat als het ware in hun hart 
werd gegrift, worden ze voor de goddelijke eredienst bestemd ; en op die 
manier delen zij, volgens hun maat, in het priesterschap van Christus zelf. 

Op grond daarvan heeft ieder leek dus enigzins een priesterlijk karak- 
ter, in zover hij krachtens zijn doopsel geroepen is tot een taak van heili- 
ging en van eredienst. Ze hebben het vermogen deel te nemen in Christus’ 
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gebed, te offeren vooral langs inwendige en geestelijke opdracht in geloof 
en liefde (cfr. Rom. 12, 1) ; aktief deel te nemen aan de officiële eredienst 
van de Kerk en Christus, samen met Christus door de handen van de priester 
het eucharistisch offer aan de Vader mede aan te bieden door aansluiting, 
instemming, aanvaarding tot heil van de wereld (Mediator Dei, n. 85-86). 

Zo deint de christelijke godsdienstigheid uit tot kerkelijke godsdienstig- 
heid, waarin ze haar uiteindelijke vorm verkrijgt waarbij de mensen aller- 


tijden, één in Christus, God alle eer en glorie geven. 


L. ANNE, 
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HET KATECHETISCH ONDERRICHT OVER GOD 


Inleiding. 


Alle onderricht moet aangepast zijn aan de aard van het te onderwijzen 
vak en aan het beoogde doel. Van aard en doel hangt af welke methoden 
dienen aangewend, voornamelijk welke zielkundige funkties dienen aan- 
gesproken te worden : in de deklamatie moet de uitspraak verzorgd worden, 
in de aardrijkskunde moet de verbeelding en het geheugen aangesproken 
worden, enz, 

Dit algemeen beginsel geldt ook voor het godsdienstonderricht. Welnu, 
godsdienst is geen kwestie, b.v, van kunnen zeggen, van opzeggen, van 
voelen, van louter kennen of willen of uiterlijk handelen, maar van dat alles 
samen. Godsdienst is leven in verhouding tot God. Godsdienstig leven is 
het antwoord van het gehele kind op een goddelijke gave en uitnodiging. 

Gods gave is zijn heilsinitiatief, waarin Hij zich liefdevol openbaart 
in werkelijkheid (tussenkomst in de geschiedenis, verschijning in Kristus, 
schenking in genade, ingestorte deugden en sakramenten) en in woord 
(mededeling van geloofswaarheid, van goddelijke levens- en wereldvisie). 
Het antwoord op die gave is dankbare kennis, aanvaarding en levende 
geloofsovergave van het kind, dat zich ontvankelijk openstelt voor Gods 
gave en deze in heel zijn leven verwerkt. Godsdienstig leven is de reaktie 
van het kind dat in zijn diepste «ik» door God zo sterk geraakt is, dat 
het voor God en met God iets wil doen. Het is dus een werkdadigheid van 
het gehele kind met al zijn vermogens : kennen, voelen, willen en doen. 

Indien dit zo is, moet de godsdienstleraar er zich voor wachten het 
godsdienstonderricht tot de oefening van één funktie te herleiden. Wordt 
het onderricht te uitsluitend op kennis afgestemd, dan vervalt het in leer- 
onderwijs, dan wordt godsdienst stof voor een prijskamp en staat de leer 
los van het leven. Werkt het onderwijs te veel op het gevoel, dan verwatert 
het tot godsdienstige sentimentaliteit. Richt het zich te eenzijdig op het 
handelen, dan leidt het tot godsdienstpragmatisme, een levensvorm los van 
de leer. In dit laatste geval mist de godsdienstige opleiding haar vaste 
doktrinele grondslag en baant zij de weg naar godsdienstig indifferen- 
tisme (£). 

Het echt doel van het godsdienstonderricht is dus een synthese van 
ware leer en godsdienstig leven, die wordt uitgebouwd in de volledige 
werkelijkheid van het geloof ; het is godsdienstige opvoeding tot beleving, 


(1) Cfr. M. VAN CASTER, Wat bedoelen wij met ons godsdienstonderricht? in 
Nova et vetera, 1953, bl. 4. 
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volledige en werkelijke geloofsopvoeding in de zin van opleiding tot werk- 
dadige en overtuigde geloofsbeoefening. 
Kk 

In het licht van deze algemene bemerking over aard en doel van het 
godsdienstonderricht, rijst nu de vraag : welke is de goede methode van 
het katechetisch onderricht over God ? 

Vermits een goede methode de verantwoorde weg is naar een juist 
doel, moet degelijk onderricht over God : 

1) Gods gave in Kristus en in de Kerk goed doen kennen en waar- 
deren — hierbij komt het er op aan goed te weten « wat» of beter « wie » 
moet onderwezen worden ; 

2) het passend geloofsantwoord en gevolgelijk de overtuigde geloofs- 
overgave van de leerlingen doeltreffend aanwakkeren — hier is van belang 
te weten « hoe » men over God aan de leerlingen zal spreken. 


A. — Gods gave. 

Vooreerst de vraag : wat zal men aan de kinderen over God leren, 
opdat zij met de ware God zouden kontakt nemen ? 

Het antwoord ligt voor de hand : men zal hun de openbaring van God 
en over God leren. Wanneer wij zeggen : van God en over God, dan bedoelen 
wij daarmede de openbaring in haar dubbele betekenis. Openbaring kan 
immers genomen worden als woordopenbaring, als prediking waarin Kristus 
ons is komen vertellen wat Hij bij de Vader heeft gezien — in die zin 
wordt zij door de protestanten uitsluitend opgevat. Openbaring kan echter 
ook gezien worden als een werkelijkheidsopenbaring, als het openbaar of 
zichtbaar worden van een gebeuren waarin een goddelijke werkelijkheid 
zich in een aardse zichtbaarheid toont en in’ een menselijke werkelijkheid 
beweegt, een gebeuren waarin God onder aardse vormen tussen de mensen 
verschijnt en in hen en voor hen werkt. Hierbij fungeert de woordopen- 
baring dan eerder als een verklarende gids die, hoewel hij een absoluut 
waarheidsgehalte bezit, niet volledig vermag uit te drukken datgene wat de 
werkelijkheid zelf midden onder ons plaatst (°). | 

Deze openbaring globaal genomen deelt het godsdienstonderricht mede 5 
in haar drie afdelingen : gewijde geschiedenis, liturgie en katechismus. 
Hoewel in elk der drie takken de volle werkelijkheid van Gods gave moet 
verkondigd worden, blijkt de gewijde geschiedenis het meest geschikt om de 
historische faze van Gods werkelijkheidsopenbaring ten toon te spreiden, 


(2) Cfr. H. SCHILLEBEECKX, De sakramentaire struktuur van de openbaring, in 
Kultuurleven, 1952, bl, 785, 
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de liturgie om de aktuele inededeling der goddelijke overgeleverde rijk- 
dommen te doen kennen, en de katechismus om Gods woordopenbaring te 
verkondigen (*). 


1. — Gewijde Geschiedenis. 

1. Wanneer de katechese God onderwijst, moet zij goed doen uitkomen 
dat God een Heilsgod is, Deus salutaris, de heil en verlossing bewerkende 
God (Ps, 17, 47 ; Luk, 1, 68-71), die liefdevol en heilig is, en daarom 
« tot lof zijner heerlijkheid » (Ef, 1, 4-5) in ons de zonde wil delgen en 
ons tot liefdevolle gemeenschap met Hem roept. 

Tot dat doel heeft de onzichtbare God zich aan de mensen getoond en 
heeft Hij onder hen gewerkt op zichtbare wijze. De griekse Kerkvaders 
noemden dit goddelijk optreden een « mysterie». Hieronder verstaan zij 
niet slechts een geheim of waarheid die wij niet kennen, maar een in aardse 
historische zichtbaarheid zich vertonen en voltrekken van een goddelijke 
onzichtbare aktiviteit in betrekking tot het heil van het mensdom, m.a.w. de 
historische voltrekking zelf van het goddelijk heilsinitiatief binnen de struk- 
tuur van de algemene mensengeschiedenis. Heel die geschiedenis is gewijde 
geschiedenis, niet omwille van bijkomstige elementen, maar uiteraard, als 
heilsgeschiedenis. Zij dient onderwezen te worden met nauwkeurige aandacht 
aan de historiciteit der feiten, aan de lokale kleur, aan de evolutie van gods- 
dienstige opvattingen en gebruiken, en tevens met een voortdurende eerbied 
voor het wonderbare van Gods tussenkomst. 

Anderzijds moeten wij in het onderricht van de heilsgeschiedenis voort- 
durend bedacht zijn om niet te blijven steken bij de zakelijke historische 
feiten, bij het naakt verhaal of het letterkundig genre, zonder de werke- 
lijkheden die daar achter schuilen, zonder de heilswaarden en heilsleer- 
stukken die erin verborgen liggen. Het gevaar bestaat de schepping, de 
zondeval, de uittocht uit Egypte, de geboorte, de opdracht, enz, zo te ver- 
tellen, dat Gods heilswerk daarmee schijnbaar nietst te maken heeft. Op 
die wijze zou negentig ten honderd van ons onderricht over God verloren 
gaan. 

Ten overstaan van het heilsmysterie mogen wij niet alles willen begrij- 
pen. Wij moeten nederig blijven om wille van de beperktheid van ons ver- 
stand en het transcendent karakter van het mysterie. In verband met de 
goddelijke gave en de goddelijke boodschap moeten wij onze leerlingen 


(3) Voor de uiteenzetting van de werkelijkheidsopenbaring in de gewijde geschiedenis, 
de Kerk en de liturgie cfr J. COLOMB, Aux sources du catéchisme, 3 vol, 
Deselée en Cie, Parijs, Doornik, Rome, 1947 ; voor de uiteenzetting der woord- 
openbaring in de katechismus cfr J. COLOMB, La doctrine de vie au catéchisme, 
3 vol, Ibidem, 1953, 
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receptief leren zijn, en zich houden aan een bescheiden luisteren in bewon- 
dering en vrees en betrouwen ten aanzien van het sakraal mysterie. 


2. In dat licht moet het Oud Testament geïnterpreteerd worden als de 
geschiedenis van een voortdurende heilspoging van God die vertekend ligt 
in het drama tussen de trouwe Jahwe en het ontrouwe Godsvolk. De drama- 
tische geschiedenis van het verbond is aldus uitdrukkingsapparaat van de 
goddelijke openbaring welke Jahwe met grenzeloos geduld en veel paeda- 
gogische aanpassing heeft gegeven. Het Oud-Testamentisch deel van deze 
heilsgeschiedenis moet voorgesteld worden als «onaf», zowel wat de 
betekenis als wat de verwezenlijking betreft. Het Oud Testament is voor- 
afbeelding van - en weg naar de verdere voltooiing van Gods verlossingswil 
in de heilsgeschiedenis van het Nieuw Testament. 


3. In het Nieuw Testament immers treedt God persoonlijk de geschie- 
denis binnen in Jezus Kristus. Vroeger werkte God heilbrengend in de 
geschiedenis, thans verschijnt Hij zelf zichtbaar onder de mensen. « Hij is 
verschenen », « Hij heeft zich gemanifesteerd » (Mat, 6, 14 ; Jo., 2, 11; 
WRO RRorme 32de los 20 K0L ni 20u tn Soens Lenn 
9-10). Kristus’ menswording en zijn verlossende daden zijn een heils- 
gebeuren boven alle heilsgebeuren. Zij zijn de volheid van het mysterie. 
« Het mysterie van onze godsdienst bestaat hierin dat Hij (God) werd 
gemanifesteerd in het vlees » (Tím., 3, 16), dat God is verschenen en heeft 
gehandeld in mensengestalte, dat het onzichtbaar Woord zichtbaar vlees 
is geworden (Jo, 1, 1-3). Daarin ligt dus het Kristusmysterie : Kristus’ dood 
en Verrijzenis, als centrale daden van Gods heilsbewerking zijn de « mysteria 
carnis Christi », de levensmysteries van Kristus, de volle zichtbaarwording, 
de godsverschijning bij uitstek van de God van ons heil. In die zin zijn zij 
het kulminerend moment van Gods heilsinitiatief. 

Deze mysteries zijn handelingen, feiten gesteld door een godmenselijke 
persoon, die van het allergrootste belang zijn voor ons allen. God wandelt 
nu zichtbaar op aarde, om van zonde te bevrijden, om Gods rijkdommen 
en weldaden uit te delen, tot hoger leven te leiden, tot zich te trekken en 
gelukkig te maken, dit alles in het kommunitair verband van het Rijk Gods. 
Dit is een gebeuren waarin God en iedere mens betrokken is, een goddelijk 
bovennatuurlijk ingrijpen in het aards en latere leven van iedereen. Dat 
ingrijpen is de hoogste en diepste werkelijkheid van ons bestaan, want alle 
aspekten van ons leven krijgen hun ware en volle zin door hun verband met 
het door God geschonken heil in Kristus, waaraan wij allen deel hebben. 

Paulus geeft de samenvatting van het heil in Kristus, waar hij zegt: 
« gezegend zij God die ons in Kristus gezegend heeft naar de rijkdom van 
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zijn genade, toen Hij ons het geheim openbaarde van zijn raadsbesluit om 
namelijk alles in Kristus weer onder één hoofd samen te brengen» (Ef. 1, 


3-10). 


4. Als dit zo is, dan moet om doktrinele en paedagogische redenen 
ons onderricht kristocentrisch zijn. Alle heil komt ons uit God langs Kristus, 
heel de heilsgeschiedenis konvergeert rond Kristus en heel het heilswerk 
wordt in Kristus zichtbaar en genaakbaar. Door Kristus’ godmenselijke 
historische middelaarshandelingen van lijden, dood, verrijzenis en hemel- 
vaart is alle verlossing bewerkt. 

Dat doen uitkomen noemt men koncentratie leggen in het onderwijs. 
De centrale kern van het Kristendom is Kristus. Rond dat middelpunt leg- 
gen wij dan de kring van de vier punten van ons geloof. In een nog bredere 
ronde zijn dan de twaalf artikelen of mysteries van het symbolum te plaatsen. 
Hierrond komt dan heel het eerste deel van de katechismus, en hierom heen 
heel de kristelijke geloofs- en zedenleer. Zo is gans ons onderricht als één 
geheel van heilsopenbaring en -verkondiging aaneengeschakeld. 

Om Kristus’ centrale middelaarsfunktie tot haar recht te laten komen 
in de katechese, is het nodig de rechtmatige aandacht te besteden aan 
Kristus’ mensheid. Heel vaak wordt hierin gezondigd door een praktisch 
monofysisme, dat er op neer komt Kristus te eenzijdig als God te beschou- 
wen. In feite is het Kristus’ mensheid die God zichtbaar heeft gemaakt 
en die het heilsinstrument is geworden. 

Als men de ernst van deze aangelegenheid heeft aangevoeld, dan zal 
men vermijden te veel en te lang te spreken van «le petit Jésus ». Dit is 
verantwoord bij de vertelling over de geboorte en de kinderjaren van 
de Verlosser. Maar de Kristus die de verlossing bewerkt, is de drie en 
dertigjarige mannelijk volwassen Kristus die wij dan beter aanduiden als 
de Heer Jezus. en 
II. — Liturgie. 

1. De goddelijke heilsgeschiedenis mag in de katechese niet voorgesteld 
worden als een historisch - voorbije gebeurtenis, waarvan alleen nog de 
herinnering overblijft. Zij duurt nog immer voort, zij ontwikkelt zich 
immer verder in de Kerk, de sakramenten, de liturgie. 

De menswording van Kristus en de verlossing door Kristus hebben een 
eenmalig karakter. De H. Schrift benadrukt de eenmaligheid van het ver- 
lossingsgebeuren. « Eens en voor altijd heeft Hij het offer van zichzelf 
gebracht» (Hebr, 7, 27), «om veler zonden te delgen » (Hebr., 9, 28). 
« Eenmaal slechts is Kristus gestorven voor onze zonden» (1 Pet, 3, 18). 
« Hij sterft niet meer » (Rom., 6, 10). 
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Toch is de verlossing van bestendige betekenis. Want ook na zijn ver- 
rijzenis en hemelvaart blijft Kristus het mensgeworden Woord, de godde- 
lijke Middelaar, met een heilbrengende taak door de eeuwen heen. Naast 
een historisch vergankelijk moment bezit het Kristusmysterie een tijdover- 
schrijdende en eeuwig geldende aktualiteit. Elk tegenwoordig tijdsmoment 
blijft ook na Kristus’ hemelvaart een echt heilsmoment, waarin iets godde- 
lijks doorbreekt. Dit gebeurt in de nieuwe vorm van het Kristusmysterie, 
namelijk in het mysterie van de H. Kerk, het verlossingsmysterie voor de 
periode tussen Kristus’ historische heilsaktiviteit en de terugkeer van de 
Heer (cfr. Ef, 1, 20-23). 

Tussen het mysterie van de Kerk en het mysterie van de historische 
Kristus bestaat er een verhouding van eenzelvigheid onder gewijzigde 
vormen. Sinds Kristus’ hemelvaart is een nieuwe vorm van heilsgebeuren 
ingetreden, maar deze leeft van de historisch verleden vorm, waarin Kristus 
zijn levensmysteriën voltrok. Dit verleden mysterie hoeft niet meer herhaald 
te worden, het volstond voor de verlossing van alle mensen van alle tijden. 
Het mysterie dat in de Kerk zelf wordt voltrokken, wordt gerealizeerd op 
basis van het voorbije, historisch-eenmalige Kristusfeit. De Kerk is dus 
werkelijk een presentstelling in mysterie, een mysterische tegenwoordig- 
stelling van de historisch eenmalige levensmysteries van Kristus. God heeft 
zich vroeger getoond in het Kristusmysterie, Hij toont zich nu in het Kerk- 
mysterie dat slechts een andere verschijningsvorm is van een en hetzelfde 
Kristusmysterie. De Kerk is het mysterie waarin het verlossingsmysterie 
van Kristus zo aanwezig wordt gesteld, dat de mensen die Kristus niet 
gezien hebben met hun ogen, toch van het historisch Kristusmysterie kun- 
nen leven in werkelijkheid door het geloof. Het gaat hier niet om een her- 
nieuwing, noch om een herhaling, noch om een toevoeging, maar wel om 
een tegenwoordigstelling van wat eens en voor goed in de levensmysteriën 
van Kristus geschiedde. In en door de werkelijkheid van de Kerk heeft 
reëel de ontmoeting plaats met de werkelijkheid van Kristus en daarin met 
de H. Drievuldigheid. De Kerk is voor ons de doorbraak en manifestatie 
van de bovennatuurlijke werkelijkheid en werkdadigheid Gods, die vroeger 
geschiedde in één mens en die nu mede geschiedt in een hele zichtbare 
gemeenschap. 

Is de openbaring Gods, zowel de woordopenbaring als de werkelijk- 
heidsopenbaring afgesloten met de dood van de laatste apostel, toch wordt 
zij ons ononderbroken overgeleverd en doorgegeven in de Kerk. Deze over- 
dracht of voortgezette traditie is dan niet enkel het doorgeven van de 
woordverkondiging, maar nog veel meer het overleveren in de Kerk van 
de openbaringswerkelijkheid zelf, b.v, de doorgave van de H. Eucharistie 
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zelf en niet enkel van de leer over de Eucharistie. 


2. De konkrete vormen waarin de Kerk Gods heilswerk in Kristus 
voortzet en aldus de openbaringswerkelijkheid doorgeeft, zijn de sakra- 
menten. Zij zijn werkelijk de handelingen door dewelke de verheerlijkte 
Kristus aktueel zijn ledematen in de Kerk verlevendigt en heiligt, de kon- 
krete vormen waarin het goddelijk-menselijk leven van Kristus sinds de 
Verrijzenis tot ons doordringt en in ons werkt, de goddelijk-menselijke 
riten waardoor Kristus in de Kerk de mensheid gestadig verlost, konsakreert 
en heiligt tot lof en verheerlijking van de Vader. In hun verscheidenheid en 
aanpassing aan alle aspekten van het leven tonen zij de rijkdom van Gods 
gaven en openbaren zij de onuitputtelijke heiligmakende kracht van Kristus. 


De sakramenten zijn dus werkelijk in de volle zin van het woord 
zeven mysteries : werkdadige zichtbaarwordingen van een goddelijke heils- 
werkelijkheid in en door de sakramentele mysterieviering van Kristus’ 
levensmysteriën. Het centraal moment van dit sakramentele heilsbestel is 
en blijft het mensgeworden Woord, het persoonlijk kontakt in Kristus van 
mensheid en godheid, waardoor het mogelijk wordt dat aardse dingen met 
goddelijke kracht geladen worden... voor wie gelooft in het Kristusmysterie 
en het Kerkmysterie. Maar door de mystieke identifikatie van de Kerk met 
Kristus, is zij dan ook de sakramentele veruitwendiging en geefster van een 
bovennatuurlijke inhoud, namelijk van het Kristusmysterie : daadwerkelijk 
teken van genade. Een twintigste-eeuwse gebeurtenis, het toedienen van 
sakramenten is mysterieverschijning van het verschijnen des Heren van 
twee duizend jaar terug. Heel het historisch verloop van de Kerk is een 
mysterie van Kristus waarin « het leven uit de dood », het levenbrengend 
Pasen van Kristus, dank zij de sakramentele struktuur van de Kerk aan de 
mensen van deze tijd kan voltrokken worden. 


Als de zaken zo zijn, is het wel juist dat de goddelijke heilsmysteries 
geen voorbije gebeurtenissen zijn, maar wel een immer aktueel gebeuren. 
Sinds Kristus’ aardse bestaansvorm bij de Verrijzenis en de Hemelvaart 
overgegaan is in een verheerlijkte zijnsvorm, blijft zijn verlossende werk- 
dadigheid even reëel als voorheen. Daarom moeten wij onze leerlingen leren 
dat Gods heilsmysteries even tegenwoordig en even werkend zijn nu als 
tijdens hun historische voltrekking. God is in de Kerk, in de H. Eucharistie, 
in alle sakramenten even persoonlijk en reëel nabij als toen. Het bewust- 
zijn hiervan heeft, goddank, sinds het ontstaan der liturgische beweging, 
de dekreten van Pius X over de dagelijkse kommunie en de stichting van 
de Eucharistische Kruistocht door priester Poppe veel veld gewonnen. 
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II. — Katechismus. 


Onze aandacht voor de werkelijkheidsopenbaring mag echter niet toe- 
laten dat wij de woordopenbaring zouden veronachtzamen. Samen met de 
openbaring van zich zelf in feiten en daden, gaf God ons een leer over de 
geheimen van zijn wezen en zijn heilbewerkend handelen. Naast het « myste- 
rium salutis » schonk Hij ons het « verbum salutis » (Hand., 13, 26). Ook 
dat is van onschatbare waarde. Daarom is het van groot belang dat wij 
Gods openbaring door Hem zelf, zoals zij door de kerkelijke overheid in 
de katechismus werd vastgelegd, juist verkondigen. 


1. Het volstaat niet aan onze leerlingen een bepaling van God te geven. 
De katechismus zegt: « God is een zuivere Geest, oneindig volmaakt, 
Schepper, Heer en Meester van hemel en aarde, oorsprong en einddoel van 
alle dingen » (vr. 24). Wanneer men deze bepaling te verklaren heeft, zorge 
men er voor dat de leerlingen niet de indruk opdoen dat God slechts een 
groot woord is. God is niet slechts een woord, een bepaling, een rationele 
entiteit, maar een werkelijkheid, een levende Iemand, die meer is dan de 
woorden waarin Hij beschreven wordt. Het komt er op aan hier rekening 
te houden met Newmans onderscheid tussen notionele kennis, kennis van 
noties en reële kennis, kennis van werkelijkheden. 


In aansluiting hiermede dient het louter tekstverklarend onderricht 
over God als ontoereikend bestempeld. Deze methode bestaat hierin dat 
men de vragen en antwoorden van de katechismus wil verduidelijken op 
een wijze die op niet veel meer neer komt dan op het omschrijven van 
woorden met synoniemen, zonder de diepere werkelijkheden en waarden 
die er achter steken, te doen aanvoelen. De godsdienstles is dan praktisch 
niet veel meer dan een taaloefening. De leerling vraagt echter in de gods- 
dienstles geen taalkennis, maar voedsel voor zijn hongerige ziel. 


Vanzelfsprekend is een notioneel element onontbeerlijk in het onder- 
richt over God. Het is echter niet geraadzaam dit onderricht met de scherpe 
begrippen te beginnen, die slechts verkrijgbaar zijn op het einde van de 
les. Daarom mag de les niet uitgaan van de katechismustekst. Men vange 
eerder aan met de werkelijkheid Gods en met de gepaste gevoelens en hou- 
ningen tegenover haar. Op die manier zal de tekst niet enkel naar de inhoud, 
maar zelfs naar de formulering, voorbereid worden. Dank zij de verklaring 
over de werkelijkheid Gods, zal de tekst geen dorre formule meer zijn, 
maar met godsdienstige inhoud geladen zijn. Le mot avant l'idée est un non- 
sens. Men denke niet dat de nieuwe katechetische methode de bedoeling 
heeft de tekst min goed dan vroeger te doen van buiten leren ; zij wil voor- 
namelijk beletten dat de tekst een dode letter zou blijven. 
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2. Ons onderricht over God, vooral bij de kleineren, weze nooit abstrakt, 
cerebraal en intellektualistisch. Zulkdanig onderwijs is te uitsluitend gericht 
op verstandelijk kennen en begrijpen, en laat de gevoels- en wilsvorming 
buiten beschouwing. Het is bestemd voor de verstandsmens, gelijk hij in 
de boeken verondersteld wordt, en niet voor het konkreet levend kind, zoals 
het in werkelijkheid is. Het kind is immers op het konkrete ingesteld. Het 
vraagt bijgevolg een konkrete, vitale en liefst affektief-gekleurde voorstelling 
van God : b.v, God die schept, die omgaat met de aartsvaders, die zorgt 
voor zijn uitverkoren volk, die spreekt met zijn profeten, enz. Zonder twijfel 
bestaat er geen beter manier om konkreet over God te spreken dan die 
waarop Kristus met zijn tijdgenoten over zijn Vader handelde : ik denk 
aan Hem die sprak bij Kristus’ doopsel, die zorgt voor de bloemen en de 
vogels, die Lazarus uit de doden opwekt, die ziet dat de mensen in het 
verborgen bidden, wiens wil Kristus altijd volbrengt, in wiens handen Hij 
zijn geest beveelt, enz. 

3. De katecheet mag geen geleerde theologie over God verkopen. Al 
te vaak wordt aan kinderen godgeleerdheid in zakformaat opgedist. Daarbij 
bedient men zich van filosofische begrippen en termen die voor de leerlingen 
hebreeuws blijven. Men denke, b.v, aan de krachttoeren die uitgehaald wor- 
den om in verband met de H. Drievuldigheid één natuur en drie personen 
te verklaren, in plaats van uit de H. Schrift de teksten voor te brengen die 
respektievelijk over de Vader, de Zoon en de H. Geest handelen. 

Er is een essentieel verschil te maken tussen theologie en katechese. 
Theologie is de wetenschappelijke systematisch-geordende uiteenzetting over 
God en het geschapene in verband met God, op grond van de bovennatuur- 
lijke openbaring. Zij is wetenschappelijke kennis en voorstelling der geopen- 
baarde geloofswaarheden, met als kenmerken : volkomenheid, kritisch 
gewaarborgde zekerheid en logisch verband. De theologie verzekert qua 
talis geen godsdienstig leven. 

De katechese integendeel moet een eenvoudige voorstelling der geloofs- 
waarheden geven, aangepast aan het assimilatievermogen van het kind, en 
bovendien gericht op de onmiddellijke bekering en beleving. Zij wil recht- 
streeks het godsdienstig leven aanwakkeren en ontwikkelen, een gods- 
dienstige opvoeding verstrekken, een godsdienstige levensoriëntatie aan- 
kweken. In plaats van een wetenschappelijke kennis van God, beoogt zij 
in eerste instantie de zedelijk-godsdienstige houdingen van geloof, hoop en 
liefde, van aanbidding en rouwmoedigheid tegenover God. 

Godsdienstonderricht moet dus geen theologen vormen, maar goede 
gelovigen, oprechte kristenen, degelijke parochianen. De katecheet zal 
bijgevolg het groot geld der theologie uitwisselen in kleine muntstukjes 
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rechtstreeks gepast voor het praktisch gebruik in het leven. Hij zal tot dat 
doel de theologische taal overzetten in de taal der kinderen : bv, de leer : 
God schenkt mij genade, kan mogelijks aan kleintjes. voorgesteld worden : 
God lacht op mij. 


4. Ons godsdienstonderricht heeft zich in het verleden dikwijls te veel 
beperkt bij de onpersoonlijke godsnotie van de filosofie : « Schepper, Heer 
en Meester, oorsprong en einddoel », of nog : « oneindige volmaaktheid », 
« onbewogen beweger », « grand horloger », enz. 

Bij een dergelijke voorstelling van God moet Deze zich wel de bemer- 
king maken : waarom moest Ik Mij zelf openbaren ? De mensen schijnen 
zich niet te interesseren voor wat Ik hun over Mij zegde en vergenoegen 
zich met wat hun verstand over Mij meent te weten. 

Bij de bedoelde wijsgerige godsnotie blijft Gods levende persoonlijk- 
heid in de schaduw. De leerling realizeert zich dan moeilijk dat God een 
persoon is, brandpunt van kennis en liefde. Hij komt nog moeilijker tot het 
inzicht dat de H. Drievuldigheid een hoogst heilige gemeenschap van drie 
personen is, die in levendige geestelijke verhouding tot elkaar leven. Het zal 
dan wellicht niet tot het kind doordringen dat God « mij » aanspreekt en 
oproept tot liefdegemeenschap, dat ik tot God « Gij » mag zeggen en dat 
ik met Hem in een « wij »-verhouding sta. God moet dus meer voorgesteld 


als een levende lemand met een vreeswekkende majesteit, doch terzelvertijd 
met een facinerende goedheid, lemand die wij vrezen en beminnen als de _ 
levende persoonlijke God van Abraham, Jakob en Isaak. 

5. Wij mogen ook de indruk niet scheppen als zou God een statisch 
wezen zijn dat onbeweeglijk troont in de hemel. God is dynamisch. « Mijn 
Vader werkt altijd » (Jo, 5, 17) zegt Kristus van Hem. 

Een opsomming van de abstrakte metafysische eigenschappen Gods 
zal het kind weinig aanspreken. Integendeel zal het wellicht diep getroffen — 
worden, wanneer het leert welke Gods werken zijn, speciaal wat God doet 
voor ons, en langs die weg spontaan geprikkeld worden tot tegenprestatie. _ 


Daarom werd in het schema van de kommissie voor redaktie van de Duitse 
katechismus (*) de stof over God als volgt voorgesteld : 1. God ziet ons 

(belichte eigenschap : alziendheid, alomtegenwoordigheid, geest ; reaktie : 
leven volgens geweten, in Gods aanwezigheid) ; 2. God spreekt met ons 

(waarachtigheid ; gehoorzaam en gedwee) ; 3. God roept ons tot zich 
(heiligheid ; godsdienstig, heilig) ; 4. God leidt ons (getrouwheid, voor- — 
zienigheid ; betrouwen) ; 5. God schenkt ons vergiffenis (barmhartigheid ; 4 
zondebewustzijn, berouw) ; 6. God kan het goed trekken uit het kwaad 


% 


(4) Cfr. A. ELCHINGER, in Vérité et vie, Serie VIII, 1951, bl. 59. 
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(wijsheid ; zin voor lijden) ; 7. God bestuurt heel de schepping (almacht ; 
bewondering en lof) ; 8. God geeft zich te kennen aan ieder mens (recht- 
vaardigheid ; verantwoordelijkheid van iedereen) ; 9. God is onze Vader 
(liefde ; kinderlijke wederliefde) ; 10. De ene ware God laat geen vreemde 
goden toe (enigheid en eeuwigheid ; aanbidding van de ene God). 


_ 6. Gods werkelijkheid is blijkbaar zeer komplex. Deze komplexiteit 
vraagt wel analytische behandeling van Gods menigvuldige facetten. Maar 
toch mag de leer over God niet in losse brokstukken voorkomen. God is 
geen mecano of geen puzzle, geen samenraapsel van disparate eigenschappen. 
Hij is een levendige eenheid waarin verscheidene goddelijke trekken één 
transcendente werkelijkheid zijn. Daarom moeten wij trachten over God 
een synthetisch en organisch eenheidsbeeld te geven, dat van het nodige 
reliëf voorzien is. Gods heilsplan moet als eenheidsbeginsel fungeren. Vanaf 
de schepping en de zondeval hunkert alles naar Kristus en gedurende heel 
het Nieuw Testament blikt alles naar Kristus terug. De eenheid in de leer 
over God rond het heilsgebeuren biedt het didaktisch voordeel van koncen- 
tratie en geleidelijkheid. Alle lessen belichten op afwisselende doch vooruit- 
schrijdende wijze het heilsmysterie, waaraan ze telkenmale aangeknoopt 
„worden. 


7. Het is bijgevolg van groot belang dat in het onderricht over God 
geen enkele eigenschap uit haar eenheidsverband losgerukt worde, zodat 
aan de kinderen een eenzijdig, onvolledig, onjuist en daardoor vaak kinder- 
achtig beeld van God medegegeven wordt. Zo bestaat het gevaar God voor 
te stellen als een goedzak of integendeel als een spioen, een gendarm, een 
tyran. 

Wij hebben het recht niet aan kinderen, onder voorwendsel dat zij 
kinderen zijn, een kinderachtig beeld van God voor te hangen. Wij moeten 
hun een juiste veelzijdige kennis van God schenken, van God die goed is 
en streng, liefdevol maar rechtvaardig, onverbiddelijk in zijn heiligheids- 
rechten en -eisen, maar toebiedend in zijn hulp. Dit is van groot belang 
opdat onze leerlingen later niet zouden hoeven het godsbeeld van hun kinder- 
jaren als onaannemelijk over boord te werpen voor de rest van hun leven. 


8. Wanneer wij over God spreken volstaat het niet te zeggen dat Hij 
een leer aan de mensheid geschonken heeft, ongeveer zoals vele denkers dat 
gedaan hebben. In alles wat wij over God te zeggen hebben, moet het door- 
schemeren dat Hij ons een blijde boodschap verkondigd heeft waarbij Hij en 
wij blijvend betrokken zijn. 

Een boodschap is meer dan een leer. Een boodschap staat altijd in 
funktie van haar bestemmelingen. Wie een lering onderwijst, leert waar- 
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heden voor wat zij zijn « in zich ». Wie een boodschap doorgeeft deelt waar- 
heden mede voor wat zij zijn « voor mij ». Er zal bij mij een groot verschil 
te noteren vallen, wanneer men mij enerzijds de abstrakte beschrijving 
maakt van Gods eigenschappen en wanneer men mij anderszijds konfidenties 
meedeelt welke God mij persoonlijk voor mijn welzijn heeft bestemd. In 
het eerste geval doe ik wat kennis op ; in het tweede word ik geëngageerd 
in een levendig en gelovig verband met God. Onze godskennis is niet die 
welke ons beschreven werd door een oude en lang overledene auteur ; het 
is er ene die God ons bestendig zelf meedeelt langs Kristus en de Kerk. 
God blijft ononderbroken voorwerp en bron van onze godskennis. Om ons 
deze te schenken blijft Hij permanent bij ons met genade en geloofslicht. 
ve 

Uit al het voorgaande zal voldoende gebleken zijn, hopen wij, dat er 
een nauw kontakt bestaat en moet bewaard worden tussen de drie takken 
van het godsdienstonderwijs en de godsdienstige opvoeding : gewijde 
geschiedenis, liturgie en katechismus. Deze drie takken behandelen in de 
grond dezelfde waarheden over God, maar van uit verschillende standpunten 
bekeken. In de lessen over gewijde en kerkelijke geschiedenis worden de 
historische heilsgebeurtenissen aangehaald waardoor God vroeger in het 
mensdom is tussengekomen. De liturgie toont aan hoe God heden ten dage 
zijn heilswerk in de Kerk onder ons voortzet hic et nunc. De katechismus- 
lessen verklaren dan in geïĳkte vorm en ìn een systematische synthese de 
waarheden en werkelijkheden door God geopenbaard en door de Kerk gezag- 
vol voorgehouden en meegedeeld. Het Kruisoffer en het laatste Avondmaal, 
b.v, zijn historische heilsfeiten ; de H. Eucharistie is een bestendig tegen- 
woordig heilsfeit ; de katechismusleer over het sakrament des altaars is de 
doktrinele leerverklaring van dezelfde werkelijkheid. In elk der drie 
afdelingen van de kristelijke opvoeding leren wij iets kennen en iets doen — 
dit laatste moet niet beperkt worden tot de liturgie zoals soms beweerd 
wordt (°). Hetgeen wij moeten leren doen is gelovig aanvaarden, liefdevol 
aanbidden en danken en ons bewust inschakelen in de heilsgebeurtenissen, 
door gebed en levenshouding, daarbij geholpen door Kristus’ voorbeeld 
en kracht. 


B. — Geloofsantwoord. 


In het voorgaande poogden wij te omschrijven wat in de katechese — 
over God moet onderwezen worden. In aansluiting daarbij moet nu onder- — 
zocht worden hoe over God dient gesproken te worden, opdat onze leer- 


(5) Cfr. ZUSTERS VAN VORSELAAR, Godsdienstmethodiek, Leuven, 1947, bl. 54. E 
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lingen op Gods gave zouden antwoorden met gelovige inzet van heel hun 
persoon. 

1. Vroeger leerden de kinderen godsdienstig leven in de huiskring. 
Deze toestand is thans in ruime mate gewijzigd, vermits vele jongens en 
meisjes leven in ongelovige, areligieuze en onverschillige families. Daar de 
gezinsopvoeding in gebreke blijft, moet de school, zo veel als ze kan, haar 
taak overnemen en de kinderen trachten gelovig op te voeden. Men moet 
het geloof en de beleving trachten op te wekken en mee te geven in de klas. 
De kinderen kunnen dan onbewust als het ware de instrumenten worden 
langswaar de godsdienstigheid terug in de huiskring zal gebracht worden. 

2. Het doel van ons onderricht over God is dat onze leerlingen geloven 
in Hem en immer groeien in geloof. Groeien in geloof kan op drie manieren 
begrepen worden : vermeerdering en verdieping van geloofskennis ; trou- 
were vervulling van de geloofspraktijk ; bewuster beleving van de geloofs- 
akt in de duur voortgezet in een oprechtere geloofsmentaliteit. 

Hoewel de eerste twee vormen van geloofsgroei immer moeten na- 
gestreefd worden, moet de laatste als hun basis aangezien worden en het 
hoofddoelwit van ons onderricht zijn : gelovig aanvaarden van Gods heils- 
gaven met al de konsekwenties die er aan vast liggen. 

Geloven is « aanvaarden in het duister, maar vooral dieper doordringen 
in het licht van de openbaring ; … ingaan op hetgeen een Ander zegt, maar 
vooral reageren met de kracht van een ingestorte gave, die een konnatuura- 
liteit met die Andere en met hetgeen Hij zegt, teweegbrengt ; … akkoord 
gaan met een overlevering, maar vooral zich persoonlijk inschakelen in de 
verdere ontwikkeling van het heilsgebeuren » (°). 

Geloven is een bovennatuurlijke bekwaamheid om God te leren kennen 
met de ogen van Kristus en met een goddelijk doorzicht, om Hem te aan- 
vaarden met een grenzeloos vertrouwen, om voorbehoudloos met Hem in 
gemeenschap te treden, zich werkdadelijk tegenover Hem te engageren en 
zich liefdevol voor Hem in te zetten. Het is een door ons gewilde en door 
God gegevene daad en houding waarvan Hij het voorwerp, het motief en 
de richting is. De theologen drukken deze onderscheiden aspekten van het 
geloof uit door de formules « credere Deum, credere Deo, en credere in 
Deum » (°). 

Dat geloof moet een immer groeiende beweging zijn, een groeiende 
gelijkvormigheid en gemeenschap met Kristus en daardoor een steeds klaar- 
der en zekerder inzien. Thans benaderen wij God slechts in mysterie, in 


(6) Cfr. M. VAN CASTER, Het geloof, in Verbum, 1953, bl. 164. 
(7) Cfr. KARD. VAN ROEY, A propos du Symbole des apôtres, in Collectanea 
Mechliniensia, 1952, bl. 329, 
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parabelen en gelijkenissen ; eens zal de glorie der zalige Godsschouwing en 
de glans der verrijzenis alles doorstralen (1! Kor., 4, 7-14). 

3. Dat geloof mededelen, voor zo ver het van menselijke medewerking 
afhangt, is een zaak van kerugmatische verkondiging en getuigenis. Kan 
men in sommige vakken de leerstof vom Kinde aus aanbrengen, in gods- 
dienstonderricht komt de stof van God. Fides ex auditu. Het geloof moet 
langs het gesproken woord medegedeeld worden door iemand die met 
gezag en in naam van God en Kerk -getuigenis aflegt van Gods heilsgehei- 
men. De godsdienstleraar is gemandateerde van God en van de Kerk, om 
als tussenpersoon tussen hen en de leerlingen op te treden. Samen met 
God spreekt hij tot de kinderen, en samen met zijn kinderen spreekt hij 
tot God. Op die manier bewerkt hij tussen beiden echte en levendige heils- 
verhoudingen. 

4. Opdat dit alles werkelijkheid zou worden, moet het onderwijs het 
kind integraal aanpakken in zijn volledige persoonlijkheid : zijn verstand, 
gevoel en wil, zijn natuurlijke en bovennatuurlijke vermogens en gedra- 
gingen. Het kind de les leren opzeggen over God volstaat niet ; een papegaai 
kan dat ook. De leerlingen moeten God en zijn heilswerk leren kennen 
met het verstand ; maar loutere kennis is in opvoedkundig opzicht nog. 
steriel, vermits men bepaalde zaken volmaakt kan vatten, terwijl zij noch- 
tans verschrikkelijk onverschillig laten. Godskennis moet het kind ook 
langs het gevoel raken : « Que les idées prennent toujours le chemin du 
cur » raadt terecht Marie Fargues. Licht volstaat niet in zake godskennis, 
er moet ook warmte zijn, die de zielen opent en hen in een persoonlijk 
kontakt brengt met de werkelijke God. Intellektualitisch onderwijs geeft 
«Pidée de Dieu », integraal onderricht geeft «le sens de Dieu ». Een kind 
van vijf jaar, b.v., dat de kerk binnengaat om een bonjourken te maken 
naar Jezus, heeft wellicht weinig begrip van God, maar zonder twijfel zin 
voor God, Eerst wanneer die zin in de les meegegeven wordt, zal deze 
leiden tot wilsovertuiging, tot een daadwerkelijke wil om op het aangevoelde. 
te antwoorden en het te beoefenen. 

Ten andere uit recente studies is gebleken dat godsgeloof en onzen 
voor een groot deel afhankelijk zijn van de affektieve struktuur van 
het kind. Waar het kind door egoïstische liefde beheerst wordt, zal het 
geneigd zijn God op te vatten als een strenge gevaarlijke gendarm. Waar 
het integendeel in het gewone leven oblatieve liefde heeft aangekweekt, 
zal het gemakkelijker God als een liefdevolle vader zien. De affektieve 
opvoeding schijnt daarom als onderbouw van godsgeloof wellicht 
belangrijk te zijn als de verstandelijke en zedelijke basis. 


5. Indien het levendig geloof het hoofddoel van ons onderricht is, 
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moet het oproepen tot een persoonlijke stellingname tegenover God en zijn 
heilsmysterie, Hiervan was Kristus’ prediking nog eens de sprekende illus- 
tratie. De goddelijke Meester gaf niet enkel de objektieve weergave van de 
waarheid, maar Hij nodigde zijn toehoorders uit tot een keuze. Men denke 
aan sommige episoden uit zijn prediking waar hij de mensen vlak in het 
geloofsprobleem plaatst ; b.v, bij de instelling der Eucharistie, vóór de 
verklaring van Petrus in Caesarea Filippi, in de geschiedenis van de hon- 
derdman. Sommigen schenken spontaan vertrouwen, anderen sluiten zich 
voor Hem. Daaruit blijkt dat Kristus zich met geen vage geloofsbelijdenis 
vergenoegt, maar overgave vraagt in liefde- en genadegemeenschap (Jo, 
17,21), als gevolg van een persoonlijke verantwoorde beslissing. 


6. Om dit te bereiken zal men van natuurlijk standpunt uit met ver- 
scheidene zielkundige en paedagogische beginselen moeten rekening 
houden. 

a) Vooreerst moet men bedenken dat de wil slechts kiest hetgeen ons 
het sterkst beweegt. Wie daden wil moet motieven hebben, en waar motie- 
ven aanwezig zijn, daar is gemakkelijker wilskracht. De wil wordt niet 
noodzakelijk bewogen door al wat het verstand kent, maar door datgene 
wat het bewustzijn voorlegt als een goed, als een waarde, bijzonderlijk als 
een waarde waarop mijn gevoel reageert. In dat geval wordt dat goed of die 
waarde gewaardeerd en omdat zij gewaardeerd wordt, wordt zij gemakke- 
lijker gewild. Wanneer wij dan aan kinderen een waarheid leren, volstaat 
het niet dat zij weten wat deze inhoudt, maar is het wenselijk dat zij vatten 
wat zij waard is, welke betekenis zij voor hen heeft. Als wij dus de wil 
van onze leerlingen willen bewegen tot overtuigde keuze voor God en in- 
schakeling in zijn heilswerk, dan is vereist dat zij God en zijn heilsgaven 
hebben leren waarderen. God en zijn heilsgoederen mogen dus niet waarde- 
neutraal behandeld worden voor het kind, maar als een persoon en als werke- 
lijkheden die voor het kind van onschatbare betekenis zijn. O. L. Heer deed 
niet anders, wanneer Hij de blijde boodschap en het Rijk Gods voorstelde 
als een « kostbare parel» of « een schat» waarnaar men verlangt. Hij liet 
de samaritaanse vrouw het levend water en de Eucharistie betrachten, Even- 
eens moeten wij onze leerlingen doen hunkeren naar de grote gave van hun 
vergoddelijking door de genade. 

b) Opdat de geloofsmotieven de leerlingen tot overtuiging en daden zou- 
den bewegen, moeten zij persoonlijke motieven zijn, d.w.z. moet er steeds 
een betrekking bestaan tussen dat goed of die waarde en dat betrokken kind. 


(B) Cfr. W. SMET, Affekt, liefde en godsgeloof, in Sacerdos, 1952, bl. 662 ; ook in 
Lumen vitae, 1953, bl. 105. 
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Wat objektief en in het algemeen een hoge waarde heeft, b.v. Kristus’ kruis- 
dood, bezit die daarom nog niet in het bewustzijn van een bepaald individu. 
Het kind handelt volgens zijn subjektief waardensysteem. De waarden moeten 
altijd de mens aanspreken in zijn diepste « ik ». Opdat mijn wil krachtig zou 
willen, moet hij gericht worden op waarden die voor « mij » grote betekenis 
hebben. Daarom zal de godsdienstleraar vermijden in de onpersoonlijke 
men-vorm te spreken, en steeds de ik-vorm verkiezen : mijn God, mijn 


kommunie, mijn biecht, mijn engelbewaarder, enz. 


Hoewel het onderricht over God doorgaans in groep moet gegeven 
worden, moet er toch naar gestreefd worden dat het zo veel mogelijk geïn- 
dividualizeerd weze, d.w.z., aangepast aan de mogelijkheden en spirituêle 
eisen van elk kind. Aan elk kind moet toegelaten worden afzonderlijk God 
inwendig te ontmoeten en zich op zijn manier aan God te geven. 


c) Opdat dus de geloofsmotieven greep zouden hebben op het kind, 
is het hoogst wenselijk dat zij immer voorgebracht worden in funktie van 
de levendige religieuze experientie van het kind hic et nunc. De inwerking 
van ons onderricht is niet alleen afhankelijk van de rijkdom der onderwezen 
waarheden in zich, maar van hun aangepastheid aan de aktuele mogelijk- 
heden der kinderexperientie, aan de vragen die het kind op dat moment zou. 
stellen indien het mocht, aan de problemen die de kinderziel op dat ogen- 
blik beroerd hebben of beroeren. Een kind dat nooit zondebesef gehad 
heeft, zal moeilijk begrijpen wat verlossing is ; een dat nooit intiem met 
God gesproken heeft, zal lastig te raken zijn in een les over gebed. Ander-: 
zijds zal de belevenis van hevige pijn of diepe vreugde het begrip van hel 
en hemelse gelukzaligheid bevorderen. 


d) Het inschakelen van het godsgeloof in de religieuze beleving van 
het kind vraagt dat het onderricht geïnkarneerd weze, d.w.z. dat het in ver: 
band sta met de werkelijkheden van het leven, de familie, het beroep, de 
school, de radio, de film, enz. Onze lessen zullen geïnkarneerd zijn wannee 
zij in de kontekst geplaatst worden van de profane kennissen van de leer 
ling. Zo zal de heilsgeschiedenis in het geografisch kader van Palestin 
gesteld worden en in het historisch milieu van het oude Oosten en van Rome 
In aansluiting met de schepping zal aan grotere leerlingen gesproken wor: 
den over de heelalvorming, de sterren en nebuleuzen, de geologische perio; 
den, het transformisme, enz. De bovennatuurlijke orde zal des te gemakkes 
lijker aanvaard worden als de leerlingen reeds overtuigd zijn dat op natuur? 
lijk plan de ware werkelijkheid de geest is, het ware leven dat volgens he 
geweten, de ware gemeenschap die met God. 


e) Een onderricht is maar reëel wanneer het zich inkarneert in d 
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aktiviteit van het kind. Om een bewustzijn te kunnen krijgen van het Rijk 
Gods of het Mystiek Lichaam moet het kird reeds diep het gemeenschaps- 
gevoel beleefd hebben in de familie, op school, in het jeugdwerk, in de 
parochie. Om een vaag vermoeden te kunnen opdoen van de H. Drievuldig- 
heid moet het zelf kinderlijke gevoelens gehad hebben tegenover zijn vader 
en in liefdegemeenschap met hem geleefd hebben. 

In het opklimmen van uit zulkdanige experienties naar overtuigd gods- 
geloof spelen naast de genade vele profane faktoren als ouderdom, tempe- 
rament, familie, stand, geografisch, sociaal en moreel milieu, enz., een grote 
rol. 

1. Om speciaal bij de ouderdom stil te houden, dient hier benadrukt 
dat over God moet gesproken worden op een wijze die aangepast is aan de 
psychologische ontvankelijkheid van de leerling. S. Paulus zei reeds dat 
men aan kinderen eerst melk behoort te geven en slechts later, als zij groter 
zijn, vaste kost (cfr. 1 Kor, 3, 2). De zielkundige problemen rond de ont- 
wikkeling der ontvankelijkheidsgraden werden speciaal bestudeerd door 
Marie Fargues, Pater Rimaud, Zuster Gaudia, Prof. Burgardsmeier, e.a. (*). 
Zij behandelen vragen als deze : hoelang is het kind alleen op het wonder- 
bare afgestemd ? Hoelang is het zo egocentrisch dat het aan geen weder- 
liefde denkt ? Welke zijn de gevoelige perioden waarop het kind meest vat- 
baar is voor Gods onderscheiden eigenschappen : schepper, barmhartig, 
heilig, almachtig, goed, geest, alomtegenwoordig, enz. ? 

Rekening houdend met het antwoord op dergelijke vragen moet het 
onderricht over God verstrekt worden volgens een bepaalde gradatie, zoals 
die, b.v, voorzien is in het godsdienstprogramma voor de lagere scholen der 

__ Belgische bisdommen. Marie Fargues geeft in dit verband een keuze van 
__ parabels en mirakelen die, volgens haar mening, best aangepast zijn aan 
__ de onderscheiden leeftijden. 


8. Een belangrijk maar delikaat punt in het onderricht over God is 
de aanschouwelijkheid. Hieronder verstaan wij niet slechts het zien met de 


ogen, maar al wat konkreet tot de zinnen spreekt. 

Aanschouwelijk materiaal in verband met God is nuttig en tevens 
gevaarlijk : het kan God suggereren maar ook het goddelijke onzichtbaar 
maken. Een beeld is gevaarlijk wanneer het de notie van God verwringt : 
b.v, taferelen over de dood van de zondaar « om schrik aan te jagen » zien 
soms totaal Gods barmhartigheid over het hoofd ; sommige afbeeldingen van 
Gods straffen in de hel ontlokten aan skeptische leerlingen de bemerking : 


(9) Cfr. A. DAELEMAN, Kenmerken van de godsdienstige ontwikkeling bij het school- 
4 kind, in Christus in de godsdienstige vorming, Jaarboek III, 1951-1953, bl. 10. 
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«t is vreselijk, gelukkig dat het niet waar is». Wij willen niet spreken 
van de vele smakeloze voorstellingen die afgericht zijn op een dekadente _ 
sentimentaliteit en ieder bewustwording van Gods transcendente majesteit _ 
in de weg staan. Opdat aanschouwelijkheidsmateriaal goed en nuttig zou 
zijn, moet het de eigenschap bezitten om de moeilijke overgang van het 
zintuigelijke naar het geestelijke, van het aardse naar het hemelse toe te 
laten. 


Welke zijn dan de bijzonderste en meest geschikte aanschouwelijkheids- 
middelen voor het goddelijke ? 

Vooreerst het beeld van O. L. Heer Jezus Kristus. Hij is toch de 
«imago Dei invisibilis» (Kol, 1, 15). Wie Hem ziet, ziet de Vader (Jo, 
14, 9). In Hem heeft de goedertierendheid en de mensenliefde van God onze | 
zaligmaker zich geopenbaard. (Tit, 3, 4). 

Wij zelf zijn een ander aanschouwelijkheidsmiddel : onze geestelijke | 
uitstraling, onze goedheid en barmhartigheid, die afstralingen zijn van Gods 
eigenschappen ; onze houding en ons gebed die voor onze leerlingen recht-_ 
streekse vingerwijzingen zijn naar God, 


Verder komen vele voorwerpen in natura die altijd te verkiezen zijn | 
boven afbeeldingen in figura : de kerk waar de stilte spreekt van Gods tegen- 
woordigheid, het tabernakel waarin Hij woont, de hostie en de kelk waarin | 
Hij nederdaalt, enz. | 


Ook het vertellen is een zeer geschikt aanschouwelijkheidsmiddel. Men | 
vertelle bij het verkondigen der geopenbaarde leer : in plaats van abstrakt | 
te spreken over het doopsel of over de dood, kan men verhalen wat er in | 
de bovennatuurlijke orde gebeurt, wanneer een kind gedoopt wordt of wan: | 
neer iemand sterft. De echte geschiedkundige heilsgebeurtenissen van- onze ff 
godsdienst moeten noodzakelijk verteld worden : b.v, de geboorte, de dood, ff 
de verrijzenis, de hemelvaart van Kristus. Men kan ten slotte nog tot | 
bijbelse verhalen zijn toevlucht nemen om bepaalde dogma's te illustreren : # 
b.v, de geschiedenis van Lazarus en de rijke vrek, om de beloning en de fl 
straf in het ander leven te leren. Van uitgevonden of profane geschiedenissen #} 
is doorgaans niet zo veel te verwachten als van de evangelische. Daarom ff 
doen wij goed ons zoveel mogelijk te houden aan de aanschouwelijkheids- ff 
middelen welke de openbaring zelf ons ter hand stelt : parabels, allegorieën,. 
enz. 


Vervolgens komt nog het gebruik van platen. Hiermede beginne menijk 
echter nooit zijn les. Men wende deze slechts aan, wanneer de les voldoende 
uitgelegd is, uitgaande van de beleefde experientie van het kind. Eerst wan-l} 
neer de kinderen de leer vernomen hebben, wordt deze door het tonen der 
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plaat als het ware visueel bevestigd en vastgehecht. Op een plaat moeten 
de kinderen niet alleen dingen zien, maar godsdienstige werkelijkheden met 
een godsdienstige atmosfeer. Daarom is het vervaardigen, het kiezen en het 
aanwenden (*°) van platen over God een uiterst kiese zaak. De oude man 
met de witte baard, b.v, is geen goed beeld van God, evenmin als drie ledige 
zetels omringd van engelen een goede voorstelling is van de H. Drievuldig- 
heid, omdat beide de goddelijke werkelijkheid te veel vermenselijken. 

In de laatste tijd maakt men veel gebruik van schetsen : b.v, « G(od) » 
in de wolken boven en daaronder op een aardbol « Ik », kan dienst doen als 
schema van de twee polen waartussen een hele reeks verhoudingen grafisch 
aan te duiden zijn. Deze schetsen zijn in zeker opzicht te verkiezen boven 
afgewerkte tekeningen, omdat zij in de les gemakkelijk kunnen meegroeien 
en omdat zij, omwille van hun schetsmatige aard, minder gevaar bieden de 
verbeelding te misleiden. 


9, Nog een laatste paedagogische faktor in het kader van de geloofs- 
opvoeding en de opleiding tot geloofsbeleving is de zelfwerkzaamheid (+) 
van de leerlingen. 

Dikwijls wordt zelfwerkzaamheid te eenzijdig begrepen in de zin van 
sensoriële en motorische aktiviteit : waarnemen, informatie opdoen, tekenen, 
meten, uitknippen, verzamelen, vrije opstellen, verslagen, werkschriften 
maken, akteren, toneelspelen, enz. Dat zulke bezigheden de verveling ver- 
drijven is nog geen waarborg voor religieuze waarde. Vermelde aktiviteiten 
mogen nooit doel op hun eigen worden, maar moeten altijd gezien worden 
in funktie van de innerlijke religieuze vorming die nagestreefd wordt, d.w.z, 
opdat godsdienstige ideeën, gevoelens en bewegingen zouden ontstaan. Wan- 
neer wij de kleintjes, b.v., laatste avondmaal laten spelen, dan is het niet 
om het spel, maar opdat zij op hun manier de gevoelens der apostelen 
zouden beleven. Het is die aktiviteit welke de Kerk in werkelijkheid 
beoefent in de liturgie. « Les méthodes actives, zegt Marie Fargues, sont 


_celles qui font penser en faisant apprendre, et apprendre en faisant vivre, 


agir, désirer, chercher, imaginer, sentir, croire… prier ». Zelfwerkzaamheid 
in de volle religieuze zin die wij bedoelen, is aktieve, eerbiedige en gedweeë 
aandacht voor de goddelijke werkelijkheid die in ons is, stille koncentratie, 


(10) In een lessenreeks welke Z.E.H. Inspecteur Vlerick in de Gentse katechistenschool 
gaf, leerde hij dat platen eerst globaal moeten waargenomen worden in stilte en 
dan ontleed : beginnen met de voorwerpen en personen (substances), dan de 
handelingen (actions), dan de verhoudingen (relations), dan de hoedanigheden 
(qualités), eindelijk de eenheid van gedacht en indruk (unité). Mnemotechnisch 
middel : Sarqu. 

(11) Cfr. J. DE VENTER, Aktieve godsdienstige opvoeding, aktief godsdienstonderwijs, 
in Christus in de godsdienstige vorming, Jaarboek III, 1951-1953, bl. 18; 


DE 
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gewilde openstelling voor de genade, leven in een atmosfeer van gebed, 
intiem omgaan met God in geloof, hoop en liefde. 

Voor zelfwerkzaamheid is de algemene opbouw van de les van groot 
belang : les geven met open gordijn, zoals Poppe dat noemt ; niet vertellen 
wat God achter de schermen doet, maar de kinderen als het ware laten mee- 
spelen in de drama’s waar God de hoofdrol speelt. 

Om de kinderen te doen meespelen moet men dus belangstelling trach- 
ten te wekken door een probleem uit hun leven te stellen bij de aanvang der 
les. Kinderen zijn graag nieuwsgierig en worden dan geprikkeld om het 
fijne van iets te onderzoeken gelijk het machienwerk van hun speelgoed. 
Zo ik, b.v, wil spreken over Gods alomtegenwoordigheid, dan doe ik de 
kinderen zoeken wat er allemaal leeft in de klas, en als dat gevonden is, 
waarom al die levende wezens in de klas aanwezig zijn. Eens dat probleem 
gesteld als een levensvraag met betekenis voor « mij », moet de oplossing 
gegeven worden van Gods geestelijke liefdevolle en heilbrengende werk- 
dadigheid overal en voor elke mens, en moet het kind in aansluiting daarbij 
aktief zijn houding bepalen : « Als gij bidt, ga dan in uw binnenkamer 
en sluit de deur en bidt uw Vader in het verborgen ; en uw Vader die in 
het verborgen ziet, zal het u vergelden » (Mat, 6, 6). 

Onder de vele middelen van zelfwerkzaamheid is het bordschema terug 
zeer nuttig. Het groeit geleidelijk tijdens de les uit de samenwerking van 
leerkracht en leerlingen tot een geheel van woorden, tekeningen en lijnen 
waardoor een heel stel religieuze gedachten, gevoelens en houdingen uit- 
gedrukt worden (*?). Heel de les door wordt godsdienstig gedacht en 
gereageerd. Hier is hier geen louter kwestie van aanschouwelijkheid, maar 
bovendien van suggestiviteit, d.w.z, iets geven aan de leerlingen, niet te 
veel en niet te weinig, maar zoveel zij het zelf moeten afwerken. 

10. Mocht inmiddels de indruk gegroeid zijn dat onderricht over God 
en geloofsopwekking voor het grootste deel herleid wordt tot zielkundige 
en opvoedkundige techniek, dan hebben wij nog de plicht deze spoedig te 
niet te doen. 

Godskennis en geloofsmededeling is een werk van de genade en van 
de H. Geest. « Vlees en bloed hebben u dit niet geopenbaard » (Mat, 16, 


(12) Men schrijft, b.v, boven op het bord : «God», beneden : «Ik». Tussen beide 
woorden spelt men een doodsprentje van een bekende overledene. Van dat prentje 
brengt men op het bord over : Bidt voor de ziel van. (naam van een leerling), 
geboren te… (geboorteplaats), de... (geboortedatum), godvruchtig in God ont- 
slapen te… (?) de. (?). «Te» en «de» hangen af van God en worden door 
een lijn met «God» verbonden ; « godvruchtig» hangt af van mij en wordt door 
een lijn in verband gebracht met «Ik». Bij zulk een voorstelling moeten de leer- 
lingen konkreet en aktief meeleven. 
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17) ; « Niemand kan tot Mij komen, zo de Vader, die Mij zond, hem niet 
trekt» (Jo., 6, 44) zegt zeer duidelijk O. L. Heer. Daarom moeten wij in 
het godsdienstonderricht een grenzeloos betrouwen hebben op Gods genade 
en zeer bescheiden rekenen op ons eigen vermogen. Mocht ons soms de 
bekoring bekruipen : wat baat het aan zulke ongodsdienstige kinderen over 
die hoge dingen te spreken, dan moeten wij bedenken dat God in alle 
gedoopten wil wonen en werken. Ieder verlaten en mislopen kind kan morgen 
met Gods genade een bekeerde, een priester of een religieuze, een missiona- 
ris voor God worden. Het geloof verzet immers bergen. Daarom mogen wij 
nooit wanhopen. Wij moeten gedurig ijveren om onze leerlingen te ver- 
inwendigen en in de nabijheid van God te brengen. Kinderen zijn bekwaam 
om sublieme dingen te beleven die grote geleerden niet meer kunnen zien : 
« revelasti ea parvulis» (Mat. 11, 25). God is de hoofdopvoeder. Hij 
alleen kan een ziel tot zich trekken en zich aan haar openbaren. Hij alleen 
kan haar vermogens door genade beïnvloeden en bewegen tot liefdevol 
geloofsantwoord : « Deus incrementum dat» (I Kor., 3, 6). 

Is God de hoofdopvoeder, dan zijn wij evenwel instrumentele opvoeders 
in zijn hand. De godsdienstleraar moet dus zijn kracht uit God putten en 
mag Hem niet konkurerend in de weg staan. Hij zal van God spreken als 
van Iemand met wie hij zelf in liefdegemeenschap staat. Meer dan wat hij 
zegt of doet is van belang wat hij « is ». Zijn opvoedend werk situeert zich 
op het niveau van zijn dieper wezen. Indien hij in God is, zal hij zijn leer- 
lingen in God brengen. Zijn hoofdwaarde ligt in zijn zielegemeenschap en 
zijn geestelijk kontakt enerzijds met God, anderzijds met zijn leerlingen. 
Alleen in die verhouding zal het hem mogelijk zijn de zielen van zijn leer- 
lingen in de diepte te raken en te bewegen. Er gaat een onnaspeurbare kracht 
uit van een godsverbonden mens op een ander. Wat een beminde en gewaar- 
deerde leerkracht over God gelooft, wordt spontaan door haar leerlingen 
aanvaard, wat zij waardeert, wordt eveneens door hen hooggeschat, wat 
zij verafschuwt ook door hen misprezen. Als de godsdienstleraar een diep 
godsdienstig mens is en spreekt uit de volheid van zijn eigen religieus leven, 
zal hij er zijn leerlingen aan deelachtig maken. 

Wanneer zijn onderricht doordrongen is van geloof, hoop en liefde 
zal het spontaan en zonder moeite wijdingsogenblikken scheppen waarin 
de leerlingen tot zeer persoonlijke geloofs- en liefdesakten, tot diepgevoelde 
gebeden en tot stevige besluiten voor het godsdienstig leven zullen komen. 
Om deze genaden te bekomen, vraagt God hem zijn bestendig gebed en 
offer voor de hem toevertrouwde leerlingen. 


L. VAN PETEGHEM. 
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Tentoonstelling van catechetische boeken en hulpmateriaal 
Samenvatting van de uitleg door P. van Caster, s. j. 


Studies nopens de methodiek van het opvoedend onderwijs over God 
vindt men vooral in catechetische tijdschriften, b.v, Verbum (het Neder- 
landse tijdschrift voor priesters, Maastricht), 1952, blz. 102 vv. ; 152 vv. ; 
de afzonderlijke aflevering van Lumen Vitae (Brussel), 1952, n. 3 : Le sens 
de Dieu ; Vérité et Vie (Straatsburg), Fiche n. 59: Dieu; n. 68: id. ; 
n. 180 : Le dessein de Dieu (Heilsplan) ; n. 183 : La découverte de Dieu ; 
n. 190 : Eveil au respect de Dieu. In het III® Deel van Christus in de gods- 
dienstige vorming (Brussel), staan verschillende artikelen die over deze 
methodiek handelen : blz. 2 vv. : de Heilsboodschap ; blz. 10 vv. : de ont- 
wikkeling van het kinderlijk begrip over God, volgens M. Fargues, J. Rimaud, 
Zr Gaudia en Prof. Burgardsmeier. 

Voor theologische verdieping dienen vooral vermeld : Kard. SUHARD, 
Le Sens de Dieu (Lahure, Parijs) en L. BOUYER, La Bible et PEvangile 
(Parijs ; Pensée catholique, Brussel) met diepgodsdienstige hoofdstukken 
over de manier waarop God zich door zijn tussenkomst en door zijn woor- 
den in het O.T. heeft geopenbaard. 

Naast de bekende werken van de Zusters van Vorselaar, enz., verdienen 
twee nieuwere uitgaven bijzondere aandacht. Vooreerst H. HOLLANDER, 
Christus tegemoet (lessen door de priester op school ; reeds verschenen : 
1° Deel voor het derde leerjaar over de gehele catechismus (’s Hertogen- 
bosch). Ten tweede en vooral : J. COLOMB. Van deze schrijver verscheen 
vroeger : Aux sources du catéchisme. Dat ging in de richting van hen 
die meenden, dat de uitleg van de gewijde geschiedenis en van de liturgie 
vanzelf reeds een goed aangepaste uitleg van de catechismus inhield. Weldra 
bleek opnieuw het belang om ook rechtstreeks de uitleg van het catechismus- 
boekje te behartigen. Daarover staan nu de meest voortreffelijke suggesties 
voor het G.O. aan 12-jarigen in de tweede reeks van drie deeltjes door 
dezelfde schrijver : La doctrine de vie au catéchisme (Doornik). Wat zon- 
dagspredicatie betreft kunnen de priesters nuttig gebruik maken van de 
handboeken voor het M.O. Exemplaren van de verschillende reeksen werden 
daartoe tentoongesteld, o.m., en paar delen uit de reeks Leven in Christus 
(Desclée de Brouwer, Brugge). 

Er werd verder een bespreking gehouden van de voornaamste cateche- 
tische filmstroken, alsook van de bijbelse en liturgische platen en film: 
stroken (*). 

Als hulpmiddelen komen nog in aanmerking, o.m, de catechetische 
plaatjes ('s Hertogenbosch), de plakzegels O.T. en N.T. door Lommers 


rs 


— 309 — 


(Lommel), de vertelplaten voor flanelbord en de kleurplaatjes (de Weijer, 
Rotterdam), en 39 prachtfoto’s over de Mis, 18 x 24 cm. (Union des 
(Euvres, Brussel) en talrijke afleveringen van Fêtes et Saisons (Pensée 
catholique, Brussel). 

Aan boeken en hulpmateriaal voor godsdienstonderricht staat er dus 
veel goeds ter beschikking van de priester. Hoofdzaak echter is niet wat hij 
«heeft », maar wat hij «is»: de door Christus en zijn Kerk gezondene, 
om de christelijke godsdienst als het ware Heilsgebeuren met bezielend 
geloofsbesef door zijn leerlingen te helpen beleven. 


(1) Belangstellenden vinden daaromtrent, alsook over de boeken, nauwkeurige aan- 
duidingen in de drie delen van Christus in de godsdienstige vorming (Studie: 
centrum v.g.v. 27, Spastr., Brussel), I (1949), 24 fr. ; II (1950), 24 fr. ; III (1953), 
36 fr. 
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DE PRIESTER, MAN GODS | 


De gelovigen verlangen in de priester de man van God te zien. Volgend 
getuigenis geeft dit gewettigd verlangen in treffende bewoordingen weer : 
« voor ons is de priester een man die uit God leeft. Ik herinner mij de 
eerste keer — ik was toen drie en twintig — dat ik bij een priester op 
bezoek zou gaan ; het was de allereerste keer dat ik met een priester alleen 
zou zijn, dat ik hem van nabij zou kunnen zien, hem van nabij zou kunnen 
horen en met hem spreken. Ik stelde mij werkelijk niet anders voor dan dat 
ik iemand ging « zien » die uit God en met God leefde. Voor mij moest een 
priester zo zijn, een uit God-levende man. Ik zei bij mij zelf, dat men dit 
moest kunnen « zien » anders was ’t allemaal onzin. — Gij, priesters, gij 
geeft er u geen rekenschap van, dat wij u beoordelen naar dat bijna uit- 
wendig getuigenis dat gij ons van God geeft. Het geloof van de priester 
moet naar buiten uitschijnen. De priester moet God aanwijsbaar maken. 
Wij moeten kunnen constateren dat hij inderdaad uit God leeft. Dan wordt 
God, die voor de atheïst « de onmogelijke » was « mogelijk ». Men moet 
wel getroffen worden, in verwarring geraken en van zijn stuk gebracht 
worden door een priester die werkelijk een getuige van God is. Maar het 
wordt hem niet vergeven, als hij dit, in meerdere of mindere mate, niet 
is» (*). 

De priester heeft, zoals iedere christen, zorg te dragen voor zijn gods- 
dienstigheid die hij moet doen groeien, opvoeden en cultiveren, welke hij 
moet beschutten en vrijwaren tegen mogelijke gevaren. Het gaat immers 
niet van zelf de lamp brandend te houden als het rondom duister wordt. 
Er zijn moeilijkheden verbonden aan onze levensstaat en aan ons werk. Het 
is mogelijk dat het priesterideaal, door de sleur en de slenter van een geeste- 
lijk automatisme zonder bezieling, vervalt tot een functionarisme. Het kan 
gebeuren dat de heiligste handelingen : H. Mis, brevier, toedienen van de 
H. Sacramenten, voor de priester die zijn godsvrucht heeft verloren, prak- 
tisch geen religieuse betekenis meer hebben (?). Voeg daarbij het activisme 
en de koortsige gejaagdheid van deze tijd, die het soms de priester ernstig 
bemoeilijken om te komen tot stilte, ingetogenheid, contemplatie, omgang 
met God. 


(1) Wat verwacht u van de priester ? Voorhout, 1951, blz. 287. 

(2) J. FARRAN, Dans un couvent de Paris vingt Dominicaines impassibles entendent 
leur condamnation, in Paris-match, n. 257, du 27-II au 6-I11-54, bl. 22. « Cette 
histoire du bréviaire à laquelle vous tenez tant n'a pas de sens; quel intérêt 
religieux, pour le prêtre surchargé de travail, de faire des prières interminables 
qui n'ont plus aucun rapport avec le moment où elles sont dites et dont on se 
débarrasse comme d'un pensum ? Pour 8 prêtres sur 10 c'est impossible. L’Eglise 
doit s’adapter. 
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Om de gevaren van ontaarding in het priesterleven te voorkomen en 
om op te groeien tot een echte man van God, moet de priester eerst, tot in 
het diepste van zijn wezen, overtuigd zijn dat God van zijn persoon totaal 
bezit heeft genomen. Als gevolg daarvan zal de priester voortdurend, bewust 
en daadwerkelijk er naar streven om in zijn leven de alleen-door-God 
bezetene te worden om alzo, als een andere Christus, onweerstaanbaar- 
veroverend onder de mensen op te treden. Daarom moet de priester theolo- 
gaal leven, d.i. de goddelijke deugden beoefenen en ervaren op een priester- 
lijke wijze : in een onvoorwaardelijke, persoonlijke geloofsgehechtheid aan 
God, openbloeiend in een rotsvast betrouwen, met als bekroning een alles 
veilhebbende liefde d.i. bereidheid tot het offer. Die gelovige overgave in 
betrouwen en liefde tot God, kan alleen de biddende priester realiseren, 
vooral door het gebed der goddelijke deugden waardoor hij de kracht en de 
hulp ontvangt om, in priesterlijk celibaat, voor God te leven en steeds de 
wil van de Vader, die in de Hemel is, te volbrengen. 


Ed 
kok 


God heeft de priester van alle eeuwigheid uitverkozen, zonder enige 
persoonlijke verdienste van zijn kant, zonder familievoorrechten, zonder 
cultuur- of standsvoorrang. De roeping tot het priesterschap herleidt zich 
dus tot een loutere uitverkiezing. God heeft daarna de uitverkorene geleid 
van de geboorte in een christelijk gezin, langs een godsdienstige en morele 
opvoeding, naar de ontmoeting met Hem op de dag van de grote beslissing. 
Op de dag van zijne wijding werd de priester geconsacreerd tot man van 
God « segregatus in Evangelium Dei», en werd hem een aandeel geschon- 
ken in de goddelijke volmachten van Christus. Het sacramenteel priester- 
karakter geeft aan de priester een goddelijk kunnen, een deelname aan de 
goddelijke macht, die blijvend wortelt in een zielsrealiteit, een « accidens 
reale » primair in de substantie van de ziel, secundair in verstand en wil. 
God verenigt zich dus op een innige, ontologische wijze met de priester : 
Hij neemt werkelijk bezit van hem. 


ĳ 


De priester moet de in bezitneming van zijn persoon door God bewust 
worden en er aan beantwoorden door een vrijwillige, totale en rechtstreekse 
overgave van zijn leven aan God. Die bewuste overgave geschiedt door een 
priesterlijk leven « in fide, spe et caritate », een leven dat dagelijks culmineert 
in de « adoratio in spiritu et veritate» van een persoonlijk en inwendig 
gebed van de goddelijke deugden, een leven dat dagelijks, in en door de 
H. Mis, met Christus den Vader wordt aangeboden, een leven dat « pneuma » 
en « dunamis » wordt : Gods geest en Gods macht midden de mensen van 
deze tijd, 
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De goddelijke deugden, die God als rechtstreeks voorwerp hebben, 
worden, spijtig genoeg, niet voldoende ontwikkeld in het geestelijk leven 
van de priesters, dat zich soms herleidt tot een experiment in de zedelijke 
deugden zonder theologale grondslag. Wil de priester een godgewijd leven 
leiden, dan moet hij de theologale deugden beoefenen. Op de eerste plaats 
moet de priester door het geloof een scherp inzicht krijgen van de hoofdrol 
die God speelt in zijn leven, van het enig belang van Gods verlossingsplan 
ten opzichte van het mensdom, van de primauteit van het bovennatuurlijke. 
Dit inzicht mag niet louter intellectualistisch blijven, het moet zijn wil 
begeesteren, uitgroeien tot een overtuiging, die gans zijn wezen omzeggens 
trillen doet van hoop en betrouwen, liefde en vreugde omdat hij door zijne 
priesterwijding door God in bezit werd genomen. Abbé Oraison schetst die 
toestand als : « une espèce de démangeaison : avoir la lumière éblouissante 
d'être possédé par quelqu’un qui est Dieu ». Op psychologisch plan zal het 
bewustzijn van zijn roeping de priester een gemoedsgesteltenis aanbrengen 
van oblativiteit, een offerbereidheid waardoor hij bekwaam wordt het 
natuurlijk-menselijk egoïsme te overwinnen en zich edelmoedig te stellen 
in dienst van God en van de mensen. Stilaan zal het gemoedsleven van de 
priester openbloeien in een rustige vrede en een diep geluk om het bezit 
van God. Met genot zal hij opgaan in ’t gebed en in ’t apostolaat, want er 
bestaat ook een genieting van de geest. « Als de dichter kan zeggen : een 
ieder wordt meêgesleept door het genot — niet door dwang, maar door 
genieting, niet door de band van verplichting, maar door de verlokking 
van het geluk — met hoeveel meer recht kunnen wij dan zeggen, dat de 
mens tot Christus getrokken wordt, de mens, wiens genieting is de waar- 
heid, de zaligheid, de gerechtigheid, wiens lust is het eeuwige leven en dit 
alles is Christus. Hebben dan alleen de zinnen van het lichaam hun vreugden 
en kent de geest geen genieting ? » (®) De priester die werkelijk in God 
gelooft, op Hem betrouwt en Hem bemint zal stilaan experimenteel onder- 
vinden hoe goed de Heer-God voor hem is, hoe Hij hem tegemoet komt en 
met hem steeds begaan is. Midden de moeilijkheden van zijn apostolisch 
leven kan de priester steeds rekenen op de schutse van God en op de over- 
vloed van Zijn genadevolle vreugde : « inebriabuntur ab ubertate donus 
tuae et torrente voluptatis tuae potabis eos» (*). Priesters die hun best 
doen om theologaal te leven, zullen niet enkel een voorbeeldig zedelijk leven 
leiden, maar een werkelijke opgang maken naar de priesterlijke heiligheid. 

Theologaal betekent in eerste instantie : radikaal op God gericht en 


(3) S. AUGUSTINUS, Homelie op het evangelie van Woensdag na Pinksteren. 
(4) PS, XXX V, 9, 
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wel op de Drieëne liefde-God der Openbaring en dit in een totale overgave 
van geheel de menselijke persoon, in een trouwe, onvoorwaardelijke, dienst- 
willige eniging. Het materieel en formeel voorwerp van het theologaal leven 
is God, de evenmens is slechts secundair voorwerp. De priester zal dus 
onmiddellijk tot God opgaan ; Hem beminnen in Zich zelf, om dan in en 
met Hem de evenmens en heel de geschapen wereld te beminnen in die 
bovennatuurlijke, goddelijke liefde. Het gaat niet op de evenmens tot 
onmiddellijk voorwerp te nemen van onze liefde en God er enkel bij te 
betrekken als een ver verwijderd einddoel. Het is nuttig deze waarheid 
tegenwoordig te onderstrepen, omdat er, heden ten dage, een gevaar bestaat 
voor een zogezegde «spiritualiteit van de actie» waarin het theologaal 
karakter en de gerichtheid op God niet voldoende op de voorgrond 
treden (°). 

Om een man Gods te kunnen worden is het nodig dat de priester 
iedere dag, door inwendig en persoonlijk gebed, zijn geloof, hoop en liefde 
tot God levendig houdt. Vele priesters hebben last met hun dagelijkse 
meditatie, enerzijds omdat zij blijkbaar overlast zijn met verstrooiende 
bezigheden, anderzijds omdat zij hun overweging doen als een van buiten 
— door de traditie — opgelegde oefening, welke zeer dikwijls niet daad- 
werkelijk beantwoordt aan hun actueel verlangen naar persoonlijke gods- 
dienstigheid, omdat hun meditatie bestaat in een trage geestelijke lezing 
van een tekst door iemand anders opgesteld. De meditatie, of liever het 
zuivere schouwen naar God in geloof, hoop en liefde is « de allerindividu- 
eelste expressie van de allerindividueelste religieuse emotie». Zij moet dus 
persoonlijk zijn en inwendig, of zij houdt geen stand. Er is geen daad die 
zo persoonlijk is dan in God te geloven, op Hem te betrouwen en Hem te 
beminnen. Daardoor ontstaat een werkelijke « Ich-Du » verhouding. Willen 
wij dus vän onze. overweging een inwendig en persoonlijk gebed tot God 
maken, dan moeten wij ze trachten te omvormen tot een beschouwing van 
God in geloof, hoop en liefde, tot een aanbidding in geest en werkelijkheid, 
‘tot een gebed der goddelijke deugden, zoals sommigen dit gebed noemen (*). 

Om met het gebed der goddelijke deugden te beginnen is het van 


(5) Sommige ‘Franse priester-arbeiders hadden praktisch die grondwaarheid vergeten 
dat de priester eerst en vooral in dienst moet staan van God. Het heeft geen 
zin het geestelijk leven te slachtofferen voor het zogezegd apostolaat : een priester 
zonder H. Mis, brevier-gebed en meditatie is als een schip zonder kapitein en 
stuurman. Een naturalistisch activisme in het apostolaat, dat het bovennatuurlijk 
leven aantast in al zijne manifestaties, moet leiden tot afwijkingen. 

(6) J. PERINELLE, Hoe moeten wij bidden ? Antwerpen, 1950. 
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belang dat u er behoefte aan hebt. Die behoefte is een verlangen naar 
inwendige en persoonlijke godsdienstigheid. Die behoefte is niet het gevolg 
van een uitzonderlijke gave van God : zij bestaat, in de kiem, bij allen die 
in staat van genade leven omdat door de genade de intieme verhouding 
van kind tot Vader ontstaat waaruit het verlangen voortspruit tot persoon- 
lijke liefdeverhouding jegens God. Die behoefte blijkt in alle geval reeds 
duidelijk uit het feit dat wij aan de roeping van God tot het priesterschap 
hebben beantwoord. Het is van belang dat de diocesane priesters er van 
overtuigd zijn dat het inwendig-persoonlijk gebed ook voor hen is, en dat 
het beschouwend gebed geen exclusief monopool is van de leden der con: 
templatieve kloosterorden. 


Het gebed der goddelijke deugden wordt best voorbereid op negatieve 
wijze door ingetogenheid, rust, stilte, bezinning en op positieve wijze door 
geestelijke lezing en studie. In het leven van alle geestelijken zou ten minste 
het laatste half uur van de dag in een rustige atmosfeer, in « altum silen- 
tium » met een stuk geestelijke lezing, moeten worden doorgebracht. Zo wordt 
de meditatie van ’s anderendaags voorbereid en meteen geest en gemoed 
voor de werking van God gedisponeerd. 


Als men de meditatie begint, moet men beslist willen bidden ; want 
willen bidden, is bidden, omdat het een blinde overgave van onszelf aan 
God is, een overgave in totale armoede van geest, waarin wij het meest 
ontvankelijk zijn voor de werking van de H. Geest. De wilsdaad, waardoor 
wij echt persoonlijk en inwendig willen bidden, is eigenlijk een daad die 
moet gesteld worden in een geest van kinderlijk geloof en betrouwen op 
God. Daarom is het van het grootste belang dat wij ons, bij het begin van 
de overweging, goed bewust worden dat wij kinderen van God zijn, deel- 
achtig, door de heiligmakende genade, aan het leven van God de Vader, 
Zoon, H. Geest. Van meet af aan « sistamus nos in Dei praesentia », moeten 
wij alles in het werk stellen om overtuigd te worden van Gods liefdevolle 
aanwezigheid in ons. Wij zullen Hem daarom jubelend danken, deemoedig 
aanbidden, rustig en vredevol beschouwen. De tekst van het « Gloria in 
excelsis Deo » past uitstekend om uitdrukking te geven aan gevoelens van 
aanbidding, erkentelijkheid, verheerlijking en hulde. Het komt er, bij het 
begin van de overweging, vooral op aan, niet enkel bewust en overtuigd te 
worden van Gods aanwezigheid, maar ze, als het ware, aan te voelen of te 
smaken. Wij hebben dit reeds zo dikwijls gevraagd bij het zingen van het 
«adoro Te » geef dat mijn hart van U leve en dat U mij steeds zoet moget 
smaken ; of is het « sapere Christum » een illusie ? Het kan niet, want God 


laat Zich in edelmoedigheid niet overtreffen en : « Hij is toch niet ver van _ 
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ieder van ons. In Hem immers leven wij, bewegen wij, zijn wij » (°). 

Eenmaal bewust van de aanwezigheid van God in onze ziel, kunnen 
wij werkelijk, in Geloof, Hoop en Liefde, met Hem verenigd blijven. Die 
houding van liefdevolle aanbidding is op zich zelf een meditatie van het 
hoogste karaat, want zij plaatst ons vóór God in Zijn onzichtbaar maar 
eeuwig-werkelijk mysterie en vóór de mensgeworden Zoon van God, Jezus 
Christus. Allereerst God in Zijn onzichtbaar mysterie. God in Zijn Wezen 
Zelf : Hij die is in Zijn oneindige volheid en transcendentie, God in Zijn 
innerlijke volmaaktheden : de Onmetelijke, de Eeuwige, de Onveranderlijke, 
de Alomtegenwoordige. God in de glans van Zijn trinitarisch leven, het 
kernstuk van onze katholieke geloofsleer (*). God, die in alle vrijheid Zijn 
liefde doet uitstralen, de wereld schept, het heelal bestuurt, Zijn eigen leven 
geeft aan de geestelijke wezens en in Zijn werken een oneindige macht, 
wijsheid en barmhartigheid openbaart. Dit alles is zeer verheven, mysterieus 
en transcendent. Maar is de transcendentie van God niet reeds op zich zelf 
een prachtig onderwerp voor een gebed van geloof, hoop en liefde ? Nodigt 
de gedachte dat God de oneindigheid van zijn volmaaktheden in de rijkdom 
van een absolute enkelvoudigheid besluit en dat elk dezer volmaaktheden 
tot het oneindige erin is opgevoerd, niet tot aanbidden en beminnen van 
God ? 

Hebt gij geen speculatieve geest, dat doet er niets toe : God is mens 
geworden. In Jesus Christus heeft God Zich aan ons geopenbaard, in Hem 
kunnen en moeten wij God aanbidden in geest en waarheid. Jesus, neer- 
gelegd in de kribbe, is God ; Jesus, predikend op de berg en de nacht door- 
brengend in het gebed, is God ; Jesus verrezen en ten Hemel opgestegen, 
is God ; welnu is er tussen die feiten één, dat niet voor u, naar S. Bernardus’ 
woord (°), het voorwerp kan zijn van waarachtige, vrome overwegingen ? 
Overweeg ze in het licht van het geloof en plaatst u tegenover de in Christus’ 
mensheid verborgen Godheid. Zijt gij te veel onderhevig aan verstrooid- 
heden, lees dan, traag en in de geest van geloof, het Evangelie. Sommigen 
verkiezen een meer uitgewerkte meditatie. De liturgische meditatieboeken 
zijn tegenwoordig aan de orde van de dag (*°). De beste meditatieboeken 
blijven deze die aanzetten om God te aanbidden, loven, huldigen en danken. 
Een meditatieboek is en blijft een hulpmiddel ; de schoonste overweging is 


(7) Hand. XVII, 27-28. 

(8) L. JANSSENS, God en de mens, Leuven, 1946 ; Fr. TAYMANS d'EYPERNON, 
Le mystère primordial, Brussel, 1946. 

(9) Sermoen op het geboortefeest van de H, Maagd Maria. 

(10) P. PARSCH, Het jaar des Heren, Kortrijk, 1945 ; B. BAUER, O.S.B., In Christus 
Licht, Voorhout, 1938; W. GROSSOUW, Innerlijk leven, Utrecht. 1951; 
K. WYNANTS, Mijn dagelijks gebed, Averbode, 1949, 
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echter persoonlijk en inwendig gebed waartoe ieder priester, met Gods 
genade, vroeg of laat komen kan, als hij zijn persoonlijk gebed voorbereidt 
en weet aan te passen aan zijn actuele religieuse noden en gesteltenissen. 

Bij de keuze van de meditatiestof moet men rekening houden met de 
algemene richting van onze persoonlijke spiritualiteit, met de voorbijgaande 
gesteltenissen en met de liturgische tijd. Onder invloed van natuurlijke en 
bovennatuurlijke oorzaken, van aanleg, temperament en vorming hebben 
wij, in mindere of meerdere mate, onze persoonlijke spiritualiteit, onze 
eigen wijze van Godsbeschouwing : de een beschouwt God meer als Heer 
en Meester, de andere als Vader en Beschermer. Om te komen tot inwendig 
en persoonlijk gebed is het van groot belang dat wij de richting kennen 
waarheen wij, op bovennatuurlijk gebied, spontaan worden gedreven. Als 
wij bidden in de lijn van onze aanleg en van onze fundamentele gericht- 
heid, dan is ons gebed, als van zelf, persoonlijker, vuriger en sterker ; die 
nieuwe vurigheid en kracht strekt op haar beurt tot vereenvoudiging van 
het inwendig gebed en tot geven van een vaste richting naar God aan heel 
ons leven. Bij de keuze van het onderwerp van het inwendig gebed moet men 
ook rekening houden met voorbijgaande gesteltenissen, die ofwel op 
natuurlijke wijze te verklaren zijn, ofwel door een voorbijgaande dadelijke 
genade. Houd rekening met die voorbijgaande gesteltenissen, volg de 
raad van de H. Teresia : «is u verheugd ? Beschouw de verrezen Jezus. 
Drukt u het gewicht van de smart en de droefheid ? Beschouw Christus in 
de Olijfhof ». Laat u tenslotte leiden door de liturgische tijd, die ons de 
verschillende stadia van Christus’ leven in de loop van het jaar doet over- 
wegen. Onze persoonlijke spiritualiteit zal aan deze liturgische beschou- 
wingen haar bijzondere tint geven. 

Samenvattend kunnen wij besluiten dat het gebed van de goddelijke 
deugden niet anders is dan een zich bewust geven in geloof, hoop en liefde, 
aan de werking van God de Vader, de Zoon en de H. Geest ; het is de 
besliste daad van een christen mens die met geheel zijn ziel, geheel zijn 
kracht en geheel zijn verstand wil binnentreden in de ware aanbidding van 
God als de Vader, Die Zich als de goddelijke werkelijkheid in de verheer- 
lijkte Christus openbaart aan dezen die onder invloed van de « Geest der 
werkelijkheid » in contact met God worden gebracht. 


* 
ES 

De priester doet de verheerlijkte Christus door de consecratiewoorden 

van zijne H. Mis nederdalen op het altaar. Kunnen er misschien priesters 


worden gevonden die niet contemplatief zijn aangelegd, geen enkel kan 
onverschillig zijn tegenover de H. Eucharistie, want wij werden priester 
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gewijd o.a. om het eucharistisch offer op te dragen : « sacerdotem oportet 
offerre ». De eucharistische godsvrucht is dus een bij uitstek priesterlijke 
devotie. De H. Mis moet het dagelijks hoogtepunt worden van het priester- 
leven. Daar komen wij in rechtstreeks contact met de « Emmanuel» de 
God met ons, waardoor wij dagelijks groeien in Zijn genadeleven en steeds 
meer en meer worden omvormd tot mannen Gods. 

Voor priesters die, om verschillende redenen, moeite hebben met de 
meditatie, kan een verlengde dankzegging na de H. Mis tamelijk gemakke- 
lijk de vorm aannemen van persoonlijk en inwendig gebed. Bovennatuur- 
lijk gevoed door de communie, zal de meditatie gemakkelijker de vorm 
aannemen van een dank en huldegebed, van een stil beschouwen en bewon- 
deren van Gods goedheid, dat gemakkelijk en als van zelf tot een half uur 
schouwend dankgebed zal evolueren. Erken door het geloof de tegenwoor- 
digheid van Jezus Christus in de H. Eucharistie, betrouw op Hem in alle 
moeilijkheden van het priesterleven, bemin Hem met al de kracht van gans 
Uw wezen. Breng hem, in de loop van de dag, soms een bezoek. Dan zult gij 
de uitstralingskracht van de H. Eucharstie aanvoelen tot in het diepste van 
uw wezen en meteen vaststellen hoe Gij voortdurend door de verheerlijkte 
Christus dichter komt bij de Vader en meer en meer tot een ware man van 
God wordt omgevormd. 


: 
ak ok 


Door zijn breviergebed brengt de priester in de loop van de dag aan 
God de openbare, gemeenschappelijke verering van de Kerk. Of het brevier- 
gebed geschiedt in het koor of wordt het alleen gebeden, het bezit uiteraard 
een officiëel, ambtelijk, maatschappelijk karakter en het vraagt daarom de 
beste zorgen. De H. Robertus Bellarminus zegt over het Brevier : « geen 
boek wordt door de priester in zijn leven meer ter hand genomen >». De 
jubilea van 50 jaar priesterleven betekenen vijftig maal 365 keren een uur 
breviergebed of ongeveer 20.000 uren officiëel gebed. Mocht de klacht van 
de H. Robertus Bellarminus nooit op ons breviergebed toepasselijk zijn : 
«in geen boek dringt de priester zo weinig door ». Mocht men toch nooit 
uit de mond van Vlaams sprekende priesters bemerkingen horen als de 
volgende : «le bréviaire, c'est une si belle prière. Dommage qu'on a si 
peu le temps de le dire.» De parochianen zouden er oneindig 
veel bij winnen als zulke priesters wat minder werkten en wat beter 
hun brevier baden. Hoe moeten zulke priesters het ten slotte aan boord 
leggen om aan hun gelovigen te zeggen dat zij moeten bidden 
als zij het zelf slordig doen? Menen zij dat de mensen niet 
vaststellen of zij een priester hebben die ernstig bidt of niet ? Ruus- 
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broec reeds schreef over zulke priesters ongeveer in volgende termen : 
« iemand die zich inbeeldt aan apostolaat te doen, als hij niet is een bid- 


dend en schouwend mens, heeft zich zelf bedrogen ». 


* 
ok 


De diepere zin en betekenis van het priesterlijk celibaat is : de totale 
gerichtheid op God en op Zijn Rijk. Toen wij het celibaat aanvaarden, was 
het door de wel doordachte en vastberaden wil een man van God te worden 
en niet om praktische motieven of omwille van een wijsgerig systeem. Het 
bewuste doel dat wij door het celibaat beogen is : vrij naar onze innerlijke 
roeping te kunnen leven en al onze affectieve krachten in te zetten voor 
God en voor Zijn Rijk, voor ons bovennatuurlijk en priesterlijk ideaal. 

Priesters en kloosterlingen moeten steeds bedenken dat zij vrij hebben 
beantwoord aan de uitnodiging van Christus : « wie het vatten kan, hij 
vatte het». Vrij is dit besluit genomen, maar om niet te verslappen, is het 
nodig dat het elke dag krachtiger worde opgevat en gerealiseerd door steeds 
groeiende religieuse vergeestelijking bij middel van gebed en sacramenteel 
leven, in een atmosfeer van offerbereidwilligheid en een klimaat van blijde 
omgang met confraters in het priesterschap. Wanneer een priester zorgt 
voor een intens gebedsleven, zich omringt met een kultuur en een « savoir- 
vivre » die overeenkomen met zijn priesterlijk leven, wanneer hij zijn con- 
fraters in het priesterschap regelmatig ontmoet in een spiritueel en blij 
gezelschap, waar de gezonde « eutrapelie» geest en gemoed deugddoend 
ontspant, dan is er voor hem een klimaat geschapen waarin maagdelijkheid 
niet enkel mogelijk is, maar zelfs betrekkelijk gemakkelijk. Wanneer echter 
de priester oppervlakkig en weinig-religieus leeft, zijn tijd vult met wereldse 
lichtzinnigheden, min of meer gevaarlijke compensaties zoekt, dan zet hij 
fataal de poorten van de bekoring en de moeilijkheden open. Voor sommigen 
vraagt men zich terecht af of zij niet wisten wat zij deden toen zij priester 
werden. 


* 
oe ok 


De voornaamste bezorgdheid van de priester, die ten volle een man | 
van God wil worden, moet er in bestaan de wil van de Vader, die in de 
Hemel is, te volbrengen : « voluntatem Patris mei facio semper ». Hoofd 
zaak in het menselijk leven is de vervulling van Gods « Aufgabe >». De 
heilige wil van God volbrengen in ons leven, ziedaar m.e.w, het middel bij 
uitstek om uit te groeien tot een man Gods, ziedaar het doel van onze dag- 
taak, de bron van onverstoorbare vreugde, het voorspel van onze eeuwige 
gelukzaligheid. Wij moeten dus aan ons bestaan een dit leven transcen- 
derende zin geven met de gerichtheid naar een persoonlijke liefde tot God. 


N 
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Zulke priesters, die leven voor en met God en de godsdienst kennen 
uit eigen ervaring, meer dan uit abstracte principes en loutere boeken- 
theorie, zullen voor de gelovigen een levend bewijs van het Godsbestaan 
worden. Ook van hun zullen zij getuigen : « j'ai vu Dieu dans un homme ». 
Door de bemiddeling van zulke priesters zullen de gelovigen ook hun roeping 
van kinderen Gods realiseren. Zulke priesters, priesters als E. Poppe, werken 
tenslotte mee aan de uitbouw van Gods Rijk op de wereld. 

Ons dagelijks priesterleven weze dus een nederig antwoord op Gods 
roeping. Alléén het zich openstellen voor het goddelijk leven, alléén het zich 
totaal en onvoorwaardelijk geven aan Gods wil, die in de volle zin Voor- 
zienigheid is, kan ons priesterlijk bestaan omscheppen tot een stralend 
getuigenis van en voor God. Alles moet dus in ons priesterlijk leven worden 
terug gebracht tot één kernpunt nl. God — en Zijn werking in Zichzelf, in 
de wereld en in ons. Alles moet worden herleid tot één enkele daad, die 
door de ziel niet zozeer gesteld als wel aanvaard wordt en van oneindige 
waarde is, want die daad is heel en al goddelijk. Zij bestaat tenslotte hierin 
dat wij God in ons laten zijn : men kan ze liefde noemen, geloof, vertrouwen, 
aanbidding, zoenoffer, dankzegging : al die woorden zijn bijna synoniem 
en de begrippen schijnen smeltend in een te vloeien in de gloeiende smelt- 
kroes van het hart waarin de levende Liefde zelve brandt. 

Als een priester het eenmaal zo ver heeft gebracht dan wordt zijn leven 
eenvoudig d.i. eenvoudig op God gericht, hij wordt een man die uit God 
en met God leeft, hij wordt de getuige van God onder de mensen, hij wordt 
de man Gods omdat hij echt priester is. Hij verwezenlijkt de wens van 
Hadewych : « God si u God ende ghi Hem minne ». 


P. LOONTJENS. 
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PRAKTISCHE ZIELZORG TOT WARE GODSDIENSTIGHEID ! 


In het kader van de studiedagen voor priesters, te Drongen gehouden, 
werd — naast de theologische lessen over God — ook een plaatsje ingeruimd 
voor praktische zielzorg tot ware godsdienstigheid. Concreet gezegd komt 
zulks hierop neer : Hoe onze parochianen naar God toerichten ? 

Het probleem is niet nieuw : veel werd erover gesproken en geschreven ; 
teken dat het schier niet doenbaar is in vaste formules voor te leggen hoe 
dit best zou geschieden. Te meer dat het temperament, de persoonlijke 
visie, de bezieling van de priester-zielzorger hierin een voorname rol 
spelen. Algemene geldende regels zijn er niet; wel richtlijnen met eigen 
specifieke toepassing. 

Toch is het duidelijk dat aan de grond van onze practische methodes 
en verwezenlijkingen de juiste theologische leer moet liggen. In de voor- 
gaande referaten werd zij belicht met kennis en bevoegdheid en meester- 
lijke zegging. 

Wij houden vóór ogen de feitelijke toestand dat de ware godsdienstig- 


heid, en niet min de kerkelijke zin bij onze mensen fel achteruit lopen. De 


onverschilligheid groeit met de dag, en het interesse voor de Godsgedachte 
en het Godsprobleem vermindert snel. Godsdienst in de vorm van het evan- 
gelische schijnt voorbijgestreefd : « die formule had haar tijd ; nu moet 
wat anders komen !» Voegt daarbij de versplintering der gedachten : 
iedereen waant zich bevoegd en spreekt luide zijn mening uit. 

De priester in de zielzorg ziet met angst die hoge waarden verloren 
gaan. Hij wil zich inspannen, tegenhouden, vernieuwen, verdiepen ; hij 
brengt meer godsdienstkennis en dringt aan,op meer godsdienstbeleving 
op individueel en sociaal plan ; hij laat de ware godsdienstigheid spreken 
in het openbaar, binnen en buiten de kerk, maar niet zonder innerlijke 
herwording. 

Zouden er nu nog priesters zijn, die de breuk tussen godsdienst en 
leven niet aanvoelen ? Die overtuigd zijn dat zij veilig gaan in het licht 
van het ware geloof en dulden dat de rest van de wereld een weg inslaat, — 
die verre afleidt van God en Kerk ? 

Mochten deze enkele aanduidingen de weg verkennen, waarlangs Gods _ 
heil aan de mensen toekomt ! 


I. — Door mijn priester-zijn : mijn geloof en gebed. 


Voor de mensen moet eerst en vooral mijn eigen priesterleven in 
gedurig kontakt zijn met het bovennatuurlijke, het goddelijke. 
Ons geloof is meer dan een kwestie van kennis. Het is een theologale — 
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levenshouding d.i. een levende verhouding van de ganse mens tot God, die 
door Zijn Woord en Geest, ons heil doorheen de geschiedenis bewerkt. M.a.w. 
men kan het geloof als levenshouding niet juist bepalen zonder eveneens 
het geloofsobject te vernoemen. En het geloofsobject is niet iets, maar 
lemand : de levende, persoonlijke God. 

Zou op dat stuk alles in eigen huis in orde zijn ? Is God werkelijk 
Iemand voor mij ? Ik moet mijn parochianen naar God terugbrengen, 
maar ga ik hen vóór in een levendig-deemoedig geloof en ligt de ordening 
van mijn ganse psycho-physische wezen naar God toe ? 

Dit geloof is het vormend beginsel van de godsdienstig-aktivistische 
levenswijze van elke priester. Zijn houding, zijn woord en daad moeten 
dragen het stempel van de Godsverbondenheid. Dicteert die Godsaanwezig: 
heid en begenadiging ’s priesters levensstijl in privaat en openbaar leven ? 
Zijn voornaamheid — de eerbied voor zichzelf en voor anderen ? Dit sluit 
uit alle gemeenzaamheid, onder welke vorm ook, alle uitbundigheid en uit- 
gelatenheid, alle gemis aan zelfbeheersing ; maar betekent ’n hoffelijke 
gereserveerdheid. Hij is de man Gods. « Vicarius Christi ». 

En dat levendig geloof is onafscheidbaar van zijn gebed. Het apostolaat 
moet geboren worden uit het gebed : de dialoog met God waarbij Hij het 
eerste en het laatste woord heeft ; het « zich disponiebel houden voor de 
werking van Gods Woord en Heiligende Geest, aan God zelf en zijn H. Wil 
de voorrang geven in wat wij willen en ondernemen ». 

Dat gebed is voor ’n priester de meditatie van elke dag (verinner- 
lijking, zo nodig voor het apostolaat), het breviergebed - private devoties - 
rozenkrans, enz. : persoonlijk treffen tussen God en mij ! 

Onze taak is het mensen vormen tot het geloof in God, ze vormen 
tot het gebed. En hoe, indien wijzelf het werkelijk niet diep gemeend, 
haar oppervlakkig en zonder bezieling beleven. Geen gebedsminimalisme. 
Vir orationis sacerdos ! 


MI. — Door mijn priesterlijk ambt. 


L) In de kerk eerst en vooral : « mijn eerste actieveld ». 

Daar moet de priester samen bidden met zijn volk. « Inter vestibulum 
et altare.… » (zij moeten hun pastoor zien bidden ; ook buiten de H. Mis). 
Zijn eerbiedige houding, zijn knielen vóór het tabernakel, zijn gedurige 
zorg voor het uiterlijke (ordentelijkheid, netheid) ; zijn verblijf in de 
kerk ook buiten de goddelijke diensten… : zovele tekenen, die verwijzen 
naar geloof in Gods aanwezigheid. 

En zijn « ministerie» in de kerk ! « Agnoscite quod agitis». Gods 
leven wordt in de zielen gesticht, gevoed, ontwikkeld hoofdzakelijk door 


Eeen 


het toedienen der H. Sakramenten. Langs de priester om, zet de Heiland 
zijn eigen levenswerk voort in de zielen. 

Helaas ! hoe licht wordt ook het heiligste iets gewoons en banaals ! 
Assucta vilescunt. Bij de aanvang van ons priesterleven legden we eerbied 
in onze woorden en gebaren, thans heeft het doen en herdoen misschien 
veel vervlakt en ontluisterd ! (*) Routine ! de gelovigen stellen zich wel 
eens de vraag : Meent de priester wat hij doet ? 

Wij celebreren dan de H. Mis met ’n zekere staatsie en glans, onder- 
houden de rubrieken (cfr. Statuta), gaan niet te traag noch te vlug, spreken 
duidelijk de woorden uit, verzorgen de liturgische gezangen en zijn alleen 
bezig met het hoogheilige, dat wij verrichten. De goddelijke diensten moeten 
schoon en waardig gehouden (?), het altaar sober en netjes versierd vol- 
gens de voorschriften, de gewaden proper en keurig gedragen. 

De gelovigen merken dat alles… en ’s priesters eerbied voor het godde- 
lijke leidt ze naar hoger. 

In de begrafenisdiensten vooral bereiken we vaak mensen, die zelden 
naar de kerk komen. Langs die heerlijke liturgie, welke we tot haar volle _ 
recht laten komen, (door evangelielezing - boekjes op stoelen - verzorging 
van lijkbaar en lijkwade - gezangen, enz.) raken we wellicht een of ander 
andersdenkende. Een zekere slenter en onverschilligheid bij de priesters 
kan ergerend werken bij familie en kerkbezoekers, en een : «’t is ook een 
onderneming lijk ’n andere » verwijdert allicht van het godsdienstige. 

Mogen we verder verwijzen naar enkele onder de vele vormen van 
ons zuiver priesterwerk ? | 

Zo staat daar vooreerst het biechthoren. Hier zal de priester geduld 
met goedheid paren en immer bereidwillig ten dienste staan van de biechte- 
ling. De verveling van het lange opgesloten zijn kan ons aangrijpen, waar 
wij liever bedrijvig zouden zijn. Toch is en blijft de biecht een enig naar 
God-richtend middel. De biechtvader moet er bescheiden helpend en onder- 
vragend optreden, (ook voor de kleintjes en opgroeiende jeugd) en zo de 
gewetens juist en begrijpend vormen. _ 

Een gemakkelijke taak is dat niet, vooral waar vele moeilijkheden rijzen | 
in huwelijkspraktijken en rechtvaardigheid- en kuisheidsproblemen. Zijn 
woord moet raad en steun geven ; aanmoedigen en al eens wijzen op de 
globale goede gesteltenissen en de schone kanten van de biechteling. Wie, 
volhardt bij gedurige Eed ? 


(1) MGR. K. CRUYSBERGHS, Priesterretraite, N.V. Standaard, 1943, passim. 

(2) Waarom bij hoogdagen en speciale feestdagen geen versiering aanbrengen, zodat 
de parochianen zien en aanvoelen dat die dag in de Kerk buiten het gevon 
treedt ? Zo leven zij met de liturgie mee. : 
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Waarom onze mensen niet leren biechten ? Er kan zoveel goed gemaakt 
in de biechtstoel, bv. bij nupturientes, bij recidivi ; waar wij met veel aan- 
dacht luisteren en ondertussen rechtzetten waar zij min goed begrijpen. 

Wij worden geen « schuifkensmannen ! » maar voor iedereen hebben 
wij een kort, deugddoend en aangepast woordje over (geen clichés a.u.b. 
of sermoentje voor allen en voor gans de avond !) 

Hoofdzaak in het biechthoren is mensenkennis en daartoe is de eerste 
voorwaarde : zelfkennis. « Wij en onze biechtelingen laten leven onder Gods 
oog ». Dit is zeker, om de weldaad van de biecht, zullen zij die het goed 
menen, ons immer dankbaar zijn. 

Gevaren | Geen indringen in de grote intimiteit, en niemand lastig 
vallen met importune vragen, die vooral het privé-leven beheersen. Vooral 
kies zijn in het vragen stellen bv. circa VI°. Er ontstaat zo licht ergernis, en 
geen opgang naar God, maar wantrouwen. en verwijdering. 

Ook het huwelijkssakrament vraagt van de priester-zielzorger boven- 
natuurlijke visie en ernstige toediening. Hier staat op het spel : de groei 
van het volk van God ! 

Vooreerst de ondervraging der nupturientes. Zij is zeer interessant 
maar ook delikaat ; de nodige tijd en zorg moeten eraan besteed. Over 
t algemeen zijn de verloofden goed gesteld en blij om hetgeen gebeuren 
zal. De priester moet in die vreugde delen en hen helpen hun huwelijksleven 
te maken tot ’n eeuwig sukses. Onder de eed, die zij hebben afgelegd, volgt 
de ondervraging over gebeden - godsdienstkennis, vrij-aangaan van het 
huwelijk, enz. Terloops worden soms vergeten waarheden op een aangepaste 
wijze opgefrist ; morele punten worden ook toegelicht. Hun antwoord zal 
doorgaans oprecht zijn, zo het onderhoud wat vlot en ongedwongen ver- 
loopt ; en de goede indruk blijft bij. 

Zou men niet vermelden het stichten van een zekere huwelijks- 
spiritualiteit onder onze gelovigen ? (°) 

Het toedienen van het sakrament moet met eerbied en zorg geschieden 
(versiering aan het altaar ?) ; de ceremoniën worden klaar, duidelijk en 
waardig voltrokken. Een passend woordje over de hoge betekenis en diepe 
zin van het huwelijkssakrament voor individu, Kerk en land (daarbij de 
tekst van het Liber Memorialis). Een blijde atmosfeer moet er heersen ; 
zij moeten zich weten de gelukkige dragers van de groeikracht in de levende 


Kerk. 
Sympathiek doet het aan een keurig plaatje te schenken om op te 


(3) EH. Ghyssaert, liet reeds daarover een paar brochuurtjes verschijnen — 
Clubjesvorming voor gehuwden —. ; hand 
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hangen in hun woonkamer. Zo worden zij gedurig herinnerd aan hun weder- 
zijdse hoge verplichtingen in goede en kwade dagen, en wordt God terug- 
geplaatst in het midden van hun huwelijksleven. 

Een voorname taak van het priesterambt is dan ten slotte de predicatie. 
De Heer heeft aan zijn priesters zijn lering toevertrouwd. Het « depositum 
fidei », die schat, moet de zielzorger bewaren, doorgeven en bewaken. Zeer 
veel kan hierover gezegd. Enige aanduidingen volstaan. 

De waarheid, die God is, moeten wij prediken aan onze mensen en dit 
klaar en eenvoudig, (niet boven hun hoofden spreken !) willen wij pak 
hebben op hun werkelijk doen en laten. Best verbinden wij alles aan de 
catechismustekst (die moet verklaard !) ; zelfs de homilie moet ernaar 
verwijzen. Daartoe is voorbereiding hoofdzaak : studie van de geloofs- 
inhoud, (de aktie mag niet met heel de tijd gaan lopen ; het bijhouden en 
bestuderen, ten minste van theologische tijdschriften, dringt zich op : anders 
is men vlug uitgepreekt !) ; kennis van de taal, oefening in het voordragen ! 

De tien minuten, ons voorbehouden elke Zondag, goed besteden : iets 
aanleren « docentes ». — Geen vertellingskens a.u.b. wel illustratie ad rem. 
Vooral geen improvisaties op de preekstoel : dat haalt niets uit. De gelovigen 
vragen en eisen een hoogstaand, waardig, waarheidbrengend, aangrijpend 
woord ! Geeft aan de mensen gedegen onderricht, waarop zij kunnen na- 
denken in een taal waarnaar zij luisteren kunnen. En vooral spreekt met 
overtuiging en bezieling. « Hij meent ten minste wat hij zegt!» Op het 
einde, vat alles samen en geeft hun één idee mee of ’n halve. 


Onze predicatie en vermaningen grijpen het concrete van het leven aan, — 


en houden rekening met de levenservaring en levensvoorwaarden van de 


leek ! De priester als man van God staat niet als ’n vreemde, midden zijn 


volk, is vol begrip en trekt naar zich toe. en naar God. En tracht zelf te 
doen, wat u predikt ! 


Mocht zo de heilige taak van de priester in de Kerk zijn volk naar 


God toerichten ! Mocht hij er zijn de enthousiaste opvoeder tot ware gods-_ 


dienstigheid ; geen functionaris of ambtenaar, maar iemand die « in since- 
ritate cordis et veritate» de mensen dient voor God, de mensen trekt naar 
God door zijn echt priester-zijn, zijn vroom priester-ambt en zijn eerlijk 
priester-voorbeeld ! « Exemplum dedi vobis.… ». 


b) Buiten de Kerk. 


Ik moet ook daar verschijnen als priester « man van God », d.w.z. de 


parochianen moeten aanvoelen dat bij kun kontakt met de pastoor, zij 
iemand anders voor hebben dan een leek. Eén zaak staat bij mij boven 
water :; bij iedere ontmoeting of bezoek moet iets uitstralen van mijn 
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priester-zijn : dat moeten de parochianen ervaren hetzij door ’n woord : 
over Christus, God, parochie of iets wat er dicht mee aansluit — hetzij door 
’n gebaar : bv. ’n kruisken aan de kleintjes.…, hetzij door mijn houding : 
mijn voornaamheid en ongekunsteldheid. Zo bij parochiaal huisbezoek. 
Alhoewel het best is dat de pastoor zijn parochianen ontmoet in de Kerk — 
het Vaderhuis — waar hij de H. Mis opdraagt, predikt, de H. Sakramenten 
toedient (hij kan eens rondgaan. geen inspecteur !… soms al eens beschei- 
den knikken... « Hij heeft mij gezien ! ») toch is het huisbezoek van kapi- 
taal belang in deze tijd. 

Velen komen niet meer naar de H. Mis : het kontakt — dat voor velen 
verbroken is — weer aanslaan buiten het kerkgebouw ! Daartoe helpt ons 
o.a. St. Pieterspenning : gemakkelijke aanloop elk jaar te hernemen. 

Tijd en geduld zijn geboden om de mensen te aanhoren over ditjes en 
datjes ; hun familieaangelegenheden te beluisteren en er zich aan te interes- 
seren. Helpen als ’t kan en rechtzetten als t moet, (leerrijke bevindingen 
over godsdienstzaken… ) nooit heengaan zonder O. L. Heer of God of iets 
godsdienstigs in het gesprek te hebben vernoemd — al was het ook maar 
terloops. — Zo doen toch de mensen in de wereld : zij spreken zonder 
schroom over hun zaken en belangen. en wij ? Dat verwachten de mensen 
van ons. Doch, opgelet, niet onnozel doen ! Er is een « modus» voor 
’n priester. Best niets aanvaarden. En wanneer ? ’s Avonds ? Binst de 
dag zijn de mannen op het werk … en de familieintimiteit dan ’s avonds ? 
Geen avondzittingen, vooral niet bij begoeden : *t lekt zo vlug uit en het 
ontsticht velen ! Bezoekt, zo mogelijk (*) alle parochianen ! 

Onze ontmoeting op straat heeft ook zijn belang ! o.a. vriendelijk 
groeten - aanspreken - een eindje meelopen (cfr. Evangelie van de Wijn- 
gaardenier). 

Het ziekenbezoek aan huis of kliniek en gasthuis ! Zeer lonend, maar 
vermoeiend. Wij houden misschien niet veel van zieken, — benauwd ? 
Een troostend woordje past daar : ’n spontaan aangeboden gelegenheid om 
iets godsdienstigs en treffends te zeggen — een kruisken te geven, om een 
gebedje te vragen voor de parochie. Weest altijd opgeruimd — zonder 
gemaaktheid — bij intrede weest meester over uw reacties. Waarom geen 
ziekengebedje geven ? (cfr. gebed van Z. H. de Paus). 

De berechting is ’n gewichtig ogenblik om de zieke en omstaanders een 
hartig en ingrijpend woordje te zeggen. (Dit wordt trouwens ook voor- 
geschreven). Na de bediening zal de parochiepriester meermaals aanlopen 


(4) Hier stelt zich de kwestie van de grootte van de parochie ! Is het doenbaar ? en 
getal priesters in de zielzorg ? 
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en af en toe de absolutie hernieuwen na eerst het berouw voor de zonden te 
hebben opgewekt. 

Volgt dan het overlijden, dan gaat de priester de afgestorvene eventjes 
groeten en samen met de familieleden aan het sterfbed bidden — luidop 
en doen antwoorden — ; men praat daarna nog wat met de familie. In 
middens — min godsdienstig aangelegd — wordt alsdan de gelegenheid 
geboden soms vergeten christelijke gedachten over dood en eeuwigheid 
discreet naar voren te brengen. Dat doet hen zeker nadenken ! Komt dan 
erbij de uitnodiging op de maandelijkse Kruisweg voor de afgestorvenen, 
persoonlijk door de pastoor toegezonden aan de familie. De ondervinding 
heeft geleerd dat zij er gevoelig aan zijn — zelfs de andersdenkende die — 
al was het uit loutere hoffelijkheid — ze beantwoorden. 

Uit deze ontmoetingen en andere, moeten gezonde verhoudingen ont- 
staan tussen priester en parochianen ; deze moeten uitlopen op ’n vruchtbare 
hernieuwing, verdieping, ja samenwerking. Dit alles kan alleen uit weder- 
zijdse kennis, hoogschatting en vertrouwen, worden geboren en wortelen 
ten slotte in een gemeenschappelijk geloof en liefde tot God. 

« In laboribus multis». In deze tijd worden de parochie-priesters 
betrokken in allerlei activiteiten, die niet direct godsdienstig zijn. Er is 
zoveel te doen op alle gebied, o.a. in sociale organisaties, politieke zaken, 
in kulturele aangelegenheden, enz. : daarin moet de priester-zielzorger zijn 
verantwoordelijkheid opnemen. De tijdnood dwingt en de Kerk vraagt het. 

In zijn optreden echter zal hij zijn priester-zijn waardig dragen, en 


in dat licht een open oog en ’n klare kijk hebben, een trefzekere intuitie die 


een moeilijkheid of toestand snapt en dadelijk een uitweg vindt. Gezond 
oordeel in het apostolaat ! Zijn hoofdrol zal zijn : de godsdienstige en 
zedelijke, speciaal de apostolische belangen in die middens propageren om 
de invloed, die het samenleven meebrengt, dienstbaar te maken aan het 
hoogste ideaal : God richtend. Hij moet toezien, raadgeven, aansporen, 
rechtzetten en principieel-evangelisch oplossen ! « Sine acceptatione per: 
sonarum » nooit schipperen. (men twijfelt anders aan zijn priesterlijke 
oprechtheid, en aan zijn goddelijke zending !) Takt is geboden ! (geen 
ruiten breken !) en overal de kristelijke toon en noot! Hij geeft en ver- 
dedigt de hierarchisch-kerkelijke richtlijnen, en dit op maatschappelijk, op 
politiek (®) en kultureel plan (*). Zo’n kordate houding moet iedereen 


(5) Moet de houding van de geestelijkheid niet worden herzien en nader bepaald 
op politiek gebied ? Is de huidige « voorzichtigheid» en schijnbare afzijdigheid 
nog te verantwoorden ? 

(6) Wat met het instellen van een familiale ontspanningsgelegenheid, waar ouders en 
kinderen samen komen ? Dit laatste schijnt zeer belangrijk voor de parochie : 
de priester komt er in voeling met de families in het kader van de parochie. 
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dulden ! 

Onze K.A. verenigingen moeten zijn en blijven een stuk en niet het 
minste van het parochiaal leven. Zij zijn de ideale middens voor gods- 
dienstige kernvorming en uitstraling naar buiten. Onder de leiding of ten 
minste in afspraak met de parochiale geestelijkheid (de pastoor is de ver- 
antwoordelijke !) moeten zij meewerken tot het terugbrengen van afgedwaal- 
den of onverschilligen naar God, naar de Kerk, bv. lekenhuisbezoek - Maria- 
legioen. Initiatieven daartoe groeien bij priester en leek ; — geen naijver 
onder de proosten (flauwe indruk !) maar broederlijke emulatie in volle 
vertrouwen tot éénzelfde doel : naar God toerichten. 


c) Op de pastorie. 

De pastorie is het huis waar alle parochianen welkom heten. Hier geldt 
de regel mi. iedereen vriendelijk ontvangen, kort met hen spreken en hen 
getroost laten heengaan. 

Letten wij vooral hierop dat elk onderhoud betekent een verantwoor- 
ding : niet alleen het gesproken woord werkt na, ook het stilzwijgen, ook 
onze houding en elk gebaar. — Wij laten — of wij het willen of niet — een 
bepaalde indruk na. 

Is onze ziel priesterlijk geworden dan zullen wij de parochianen met 
veel geduld aanhoren en met veel begrijpen helpen, voor wat zij ook mogen 
komen : huwelijks-, gewetenszaken - werkverschaffing - pensioenen… 

Wij ontvangen ze met hoffelijkheid - goedheid - dienstbereidheid : 
« echt priesterlijk » (in ’n spreekplaats — niet aan de deur of op de « mat »): 
dit zijn zovele uitingen en zichtbare vruchten van welbegrepen vroomheid, 
en deugd. De mensen maken zelf het onderscheid tussen ambtenaar en 
priester ; « man Gods », zij leggen zelf de band naar hoger. 

Indien we nu echter al de mogelijke (wij zoeken nog !) middelen 
— natuurlijke en bovennatuurlijke — zullen hebben aangewend om te trach- 
ten onze mensen terug naar God toe te richten, mogen wij, priesters, 
toch nooit uit het oog verliezen : dit éne noodzakelijke, dat bekeringswerk, 
werk is van God « opus Dei » ; in de eerste plaats dan, de aantrekkingskracht 
van de genade en hulp van hierboven, de mensen o.m. gebracht door het 
ministerie van de priester. « Nisi Dominus aedificaverit domum… >» (°). 

Om te besluiten nog dit : er rijst voor vele parochiepriesters de oude 
en immer actuele vraag op of een beter georganiseerde zielzorg met ware 
verstandhouding en samenwerking onder de verantwoordelijke, in het kader 
van de parochie niet meer veroverend zou inwerken. 


(7) De priester-zielzorger heeft ook ’n voorname taak te vervullen in de school. 
Hierover spreekt Z.E.H. Van Peteghem in zijn referaat. 


ERE 


Een pastoor krijgt zo aleens de indruk — althans in de steden — dat 
de parochie en haar werking lang voorbijgestreefd zijn. Hij weet beter dan 
gelijk wie dat de parochie niet de enige vorm is van apostolische gemeen- 
schap en dat alle apostolaat niet moet beschouwd worden als een eenvoudige 
uiting van het parochieleven. De moderne wereld eist, naast het parochie- 
apostolaat, het zogezegd gespecialiseerd lekenapostolaat (*). 

Doch hij doet met de dag de ervaring op dat een zekere strekking van 
« voorbijlopen » van « veronachtzamen » groeit ; wat aanleiding geeft tot 
onbegrip, wrijvingen, van conflicten, die allerminst bevorderlijk zijn voor 
de godsdienstige atmosfeer op de parochie. « Zij komen niet niet overeen ! » 
De pastoor is trouwens toch de gemandateerde, de « pastor gregis », de ver- 
lenging van en deelneming aan het pastoraal ambt van de Bisschop ; hij 
is de verantwoordelijke, die bestendig blijft op de parochie en er de ziel- 
zorg voor elke parochiaan waarneemt, samen met zijn onmiddellijke mede- 
werkers. 

Er zijn voorzeker problemen die het gespecialiseerd lekenapostolaat 
beheren en naar eigen oplossingen voeren, doch het mag niet dat Katho- 
lieke verenigingen afzijdig blijven — om niet scherper te spreken — van 
godsdienstige aangelegenheden en manifestaties, die de ganse parochie mee- 
maakt en aanbelangt en door de parochiegeestelijkheid georganiseerd wor- 
den. Zo’n gespletenheid werkt remmend en verlammend ! 

De parochiekerk blijve verder het religieus centrum van al de gelovigen 
van éénzelfde parochie. Inzonder voor de kinderen. « Jong geleerd is oud 
gedaan ». Wat indien zij de weg naar de parochiekerk hebben verleerd, 
waar zij noch gedoopt, noch gevormd worden, noch eerste Communie noch 
Plechtige Communie hebben gedaan, noch regelmatig de Zondagmis bij- 
wonen ? De vacantietijd is daarvan een illustratie | De band door kontakt 
met de geestelijkheid van jongs af gesmeed, moet met de dag steviger wor- 
den (*) willen zij als volwassenen, na de schooljaren, voor de parochie 
behouden blijven. Zo treedt vervreemding in van de parochiepriesters en 
parochiaal milieu met al haar noodlottige consekwenties ! Nijpend probleem 
dat om onmiddellijke pratische oplossing roept ! (*) 

Zo werden hier enige wenken over practische zielzorg voorgelegd. Zij 


zijn maar enkele flitsen, (niets nieuws !), en geenszins bedoeld als een 
(B) Prof. Dondeyne : de theologische grondslagen van het lekenapostolaat. 1953. 
(9) Denkt aan regelmatige ontmoeting in de kerk — de lering, voorbereidend tot de 


Eerste Communie, tot de Plechtige Communie, zeven weken, biechthoren, enz. 


ES 
& 


(10) Het initiatief van de B.B. van verleden jaar was een revolutionaire stap in de _ 


goede richting : de parochie hoofdcentrum van het apostolaat met rehabilitatie van 
de parochiegeestelijkheid. 
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« les-spellen > aan de Confraters in de zielzorg van onze tijd. Laten wij ze 
als zodanig erkennen, in het kader van de grootse opdracht van ons priester- 
schap : de mensen naar God toerichten, om mekaar te beleren, mekaar te 
steunen, mekaar voor te lichten tot de heilige, onvergankelijke doelstelling 
van ieder priesterleven : « Ut glorificetur Deus ab hominibus ! » 


G. VANOVERMEIRE, 
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DE ZEGEN VAN DE DRONGENSE STUDIEWEEK 


Het is altijd een goed teken als men met vreugde, met genoegen terug: 
denkt aan vervlogen dagen. Het verleden laat niet altijd zoete herinneringen. 
Op afstand, heeft men over sommige gebeurtenissen, een andere kijk en { 
een heel verschillend oordeel dan op het ogenblik zelf. Dit is niet het < 
geval met deze studieweek van Drongen... Hoe meer ik er aan denk, hoe 
waardevoller ze mij voorkomt. Bij de negentig priesters die vergaderden 
om zich te laren beleren. om wetenschap op te doen omtrent God ! « A 
Domino factum est istud et est mirabile in oculis nostris… » Negentig 
priesters die bijeenkwamen. en bijeenbleven…. en terugkwamen, ook als 
zij in het nabije Gent vernachtten ! Zo een prestatie, — laat ik het hier 
openlijk zeggen —, pleit voor de ernst, de open geest, de verantwoordelijk- _ 
heidszin van de Gentse klerus. Het onderwerp was trouwens goed gekozen, 
na rijp overleg. Men heeft willen gaan naar het gewichtigste en men heeft 
het getroffen : de reaktie van de priesters heeft dit ook getoond. 


Want : God is, op het ogenblik, het brandpunt van de menselijke 
belangstelling. Tegenover Hem blijft het dynamisch deel van het mensdom 
niet onverschillig. 


Wel is daar de massa : de kuddemensen in alle standen, die niet bedacht _ 
zijn of alleen op genot, plezier, geldwinnen hun aandacht stellen ; zij 
kennen geen metaphysische zorg : bekommeren zich niet om God, noch ook « 
om de medemensen. Spijtig genoeg behoren ook vele gedoopten tot deze Î 
soort. Maar de leidende zijn helemaal anders. 


Het grote gevaar van het ogenblik menen vele te zien in een aggressief — 
atheisme, dat God en godsdienst wil uitroeien en alle daartoe bijdragende _ 
middelen gebruikt : bloedige, modderachtige, wettelijke, schijnheilige ver- 
volging. | 

Zoiets bestaat er wel : het tegenwoordig lawaaierig opflakkerend anti- 8 
klerikalisme in ons land bewijst het. 


Maar dit is het ergste niet. 


Er is een zeer duidelijke poging om het christendom en alle godsdiensten _ 
te vervangen. Zij zouden uitgediend hebben, zijn helemaal overbodig ; hun — 
voortbestaan is nutteloos ; hun verder bestaan onduldbaar. Ô 


Nieuwe «religies » ontstaan, zorgvuldig gezuiverd van alle « Gods- — 
idee », zij hebben hun « blijde boodschap », hun toekomstbeeld, hun zede: — 
lijkheidsbegrip, hun eisen van dienst en toewijding, hun tempels, hun 
feestelijkheden, hun leiders en dienaars, wij zouden wel zeggen hun liturgie, — 
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zij hebben zelfs hun ideaal, hun: concilies : daar hebben wij b.v. het 
Marxisme onder zijn diverse vormen ; daartoe moeten ook gerekend worden 
de politieke en ekonomische organisaties, het humanisme, dat de mens zelf 
als. opperste wezen en doel van alle leven optilt ; de Morele Herbewapening, 
die, naar een artikel in een brussels veelgelezen avondblad, bewijst dat 
godsdienst machteloos is om de mensen te verenigen, maar er wel in gelukt 
ze te verdelen ; de poging om een zeker Bouddhisme te europeaniseren… 


De bedreiging is geweldig : men valt een stelling aan die bij vele 
mensen bouwvallig schijnt te zijn : God en onze betrekking met Hem ; God 
en Zijn wezen in zich zelf. Er moet weer klaarheid en waarheid aan de 
mensen gegeven worden over Hem. Wij zouden op onze kerken kunnen 
het inschrift beitelen, dat Paulus in Athene las : « Ignoto Deo ! » 


Daarom waren deze dagen in Drongen zo gewichtig : daarom wekten 
zij zo een grote belangstelling... En de lessen hebben daaraan prachtig 
beantwoord. — Hier zijn ze nu geboekt, ter beschikking van de toehoorders 
en van de vele die, tot hun spijt, niet konden komen. De bedoeling van deze 
uitgave was echter niet een blijvend monument op te richten van deze zeer 
gelukte prestatie. Zij was veel gewichtiger. Men wilde de bronnen, die zo 
rijkelijk en fris in Drongen vloeiden en laafden, voor allen toegankelijk 
maken, om ervan te genieten voor zich zelf en voor de parochianen. Wat 
heerlijke stof voor katechese en predikatie ! leder referaat kan... en moet… 
omgewerkt worden in een hele reeks van uiterst boeiende belering van de 
gelovige, nadat men ze zelf zal herlezen en begrepen hebben. Geen twijfel 
daaromtrent : met spannende aandacht zullen onze «schapen » op deze 
voedzame weide grazen. Verondersteld nochtans dat de priester zich ernstig 
bezint op de wijze waarop hij deze rijkdom kan doorgeven en zich afvraagt : 
« hoe maak ik dit uitstekend voedsel voor mijn volk gereed ? » 


Alles wat U zult zeggen, geïnspireerd door de lesgevers van Drongen, 
zal de mensen als « nieuw » voorkomen. Misschien niet aan enkele « brave 
luitjes » die liever en gemakkelijker verwarmde, herkookte spijs genieten, 
waar alle smakelijkheid en sappigheid uit is. Maar de vele andere zullen 
des te gretiger luisteren. Om religieuse « nieuwigheid » te vinden gaan ze 
— via de Radio — bij zovele andersdenkende en sprekende !…. En niet 
alleen de leken !… Informeert U maar, na uw eerste poging, bij uw mondig 
volk. U zult zien !…. Dit wil ik ten slotte zelf bekennen, in dankbaarheid. 
In de retraites voor priesters, die ik met begin van Juli heb aangevangen 
heb ik rijkelijk « geplunderd » in deze schatkamer... De gespannen aan- 
dacht van het gehoor had u moeten zien !..… Maar men moet dan de moeite 
niet ontzien van «vertaling» ten gerieve van het niet zo ontwikkelde 
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parochiegehoor… alhoewel de litteraire vorm, die de lesgevers dan hun 
leer hebben gegeven, ook wel een staaltje is van « adaptatie» en gezonde _ 
« onverwaterende » vulgarisatie. 

De dagen van Drongen waren een zegen voor het bisdom. De publikatie _ 
van de referaten is er een nieuwe en…. blijvende. 


L. DE CONINCK, SJ. 
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STRUCTUURONTWIKKELING IN DE MORAALTHEOLOGIE 


De priester draagt een heroïsche geloofsmoraal uit. Krachtens Zijn 
alles transcenderende macht heeft Christus hem bekwaamd om ieder mens 
sacramenteel binnen te leiden in het intratrinitair leven van de Vader, de 
Zoon en de Heilige Geest, en om in elke mensengedraging de heldhaftige 
levenskunst te prenten van alles wat Hij eens geboden heeft (Mt, 28, 18-20). 


Deze goddelijke moraal-pedagogiek berust in mensenhanden, en twintig 
eeuwen ervaring hebben de moralisten niet gedispenseerd van zelfkritiek 
op hun methodes. En bij ontstentenis daarvan doen anderen het wel. 
Structuurcrisis in de moraaltheologie is dus een chronisch geval. De intense 
bewogenheid van het geestesleven is ook thans geladen met klachten en 
eisen, die moeten leiden tot een vrijmoedige herbronning van de theologie 
der christelijke gedraging (*). 


(1) Cfr F. M. BRAUN en A. A, Morale chrêtienne et requêtes contemporaines, 
Tournai-Paris, 1954. J. FUCHS, art. Die Liebe als Aufbauprinzip der Moraltheo- 
logie. Ein Bericht, in Scholastik, t. 29, 1954, p. 79-87. B. OLIVIER, art. La morale 
des manuels, in Suppl. de la Vie spirituelle, n. 27, 1953, p. 381-400. R. AUBERT, 
La théologie catholique au milieu du XX° siècle, Tournai-Paris, 1954, p. 73 sq. 
Crise de la morale, cahier n° 8, Lumière et Vie, 1953. P. DELHAYE, art. La théo- 
logie d'hier et d'aujourd'hui, in Revue des sciences religieuses, t. 27, 1953, 
p. 112-130. G. GILLEMAN, Le primat de la charité en théologie morale, Louvain, 
1952. J. KRAUS, art. Zum Problem des christozentrischen Aufbaues der Moral- 
theologie, in Divus Thomas (Freiburg), t. 30, 1952, p. 257-271. J. LECLERCO, 
L'enseignement de la morale chrétienne, Paris, 1950. IDEM, art. Comment enseigner 
la morale chrétienne en notre temps, in Collect. Mechlin., t. 21, 1951, p. 560-568. 
A. MEUNIER, art. Déficiences dans l'enseignement de la morale, in Revue eccl. 
de Liège, t. 39, 1952, p. 169-175 ; 240-245. P. A. LIEGE, art. Appel contemporain 
à une morale authentique, in Suppl. de la Vie spirituelle, n. 17, 1951, p. 133-143, 
F. PETIT, art. La décadence de la morale. Jalons d'histoire, ibidem, p. 144-152. 
J. GHOOS, art. Enkele aspecten van de fundamentele moraaltheologie, in Collect. 
Mechlin., t. 21, 1951, p. 569-581. G. ERMECKE, art. Die katholische Moral heute, 
in Theologie und Glaube, t. 41, 1951, p. 127-142. J. RIMAUD, art. Les psycholo- 
gues contre la morale, in Etudes, t. 263, 1949, p. 3-22. L. VAN PETEGHEM, art. 
Stromingen in de moraaltheologie, in Collat. Gandavenses, t. 31, 1948. A. VAN 
KOL, Christus’ plaats in St-Thomas’ moraalsysteem, Roermond-Maaseik, 1947. 
G. THILS, Tendances actuelles en thélogie morale, Gembloux, 1940. O. SCHIL- 
LING, art. Reform der Moraltheologie, in Theologisch-praktische Quartalschrift, 
t. 92, 1939, p. 451-456. L. BUYS, Kroniek der moraaltheologie, in Ned. katholieke 
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Men klaagt aan dat veel verhandelingen van moraaltheologie ontaard 


zijn tot compendia van juridische imperatieven, en casuïstische wapen 


« ratione peccati », los van het volmaaktheidsideaal, dat afgezonderd wordt 
in de ascetica ; ook dat de schrale motivering van de verplichtingen ontleend 
is aan een soort onpersoonlijk rationalisme, buiten de eigen christelijke 
bronnen om (°). 

Dit huidig structuurprobleem moet begrijpend worden aanvaard, en k 
constructief opgelost. Daarom zien wij het eerst in zijn historische wording, 


te schetsen voor de nieuwbouw. 


\ 
d 
om daarna zijn elementen te ontleden, en tenslotte de voornaamste stromingen 
3 
- 
À 
B 

3 


Historiek 

De moraal van de eerste christenen lag fragmentair verweven in de 
geloofsleer : dit levendig kerugma bracht hun de visie op de verantwoorde: 
lijkheid van hun nieuwe waardigheid : eenvoudig en concreet, zonder letter- 
kundig of wijsgerig apparaat. Toen bekeerlingen of tegenstanders filosofische 
opvattingen en methodes binnenbrachten, waren het vooral Ambrosius en 
Augustinus, die, in het Westen, bemiddelden tussen het Griekse denken 
en de christelijke Openbaringsleer. De bisschop van Hippone leverde, vooral 
in zijn Enchiridion (421), de meest authentieke speculatiepoging over de 
christelijke levenskunst, op grond van de genadeleer. Deze nogal verheven 
leer werd door de pastorale wijsheid van Gregorius Magnus omgezet op 
het meer practische gedragingsplan, dit in zijn Moralia (af na 590), een 
allegorisch commentaar op het boek Job, die een uitgebreide verhandeling 
is van moraal- en pastoraaltheologie. Tot in de XII* en XIII® eeuw was 
hij dé auctoritas op het gebied van de moraaltheologie (*). 

De eigenlijke systematische werken ontstonden slechts rond de 
VII® eeuw. De tractaatvorm verving stilaan de toevallige kaders van brieven 
en homilieën. 

Indien wij het resultaat beschouwen zoals het stond bij St.-Thomas 


De conditione theologiae moralis moderna, in Periodica, t. 28, 1939, p. 177-189. 
IDEM, art. Katholische Moraltheologie heute, in Stimmen der Zeit, t. 134, 1938, — 
p. 143-153. St. ZELLER, art. Neuere Strömingen in der katholischen Moral 
theologie der Gegenwart, in Schönere Zukunft, t. 13, 1937-1938, p. 1026 sq. 
(2) Deze bezwaren worden synthetisch uitgedrukt door I. ZEIGER, art. cit, in 
Periodica, p. 178. 0 
(3) Cfr Ph. DELHAYE, art. cit, p. 112-114. Een overzichtelijke historiek van de — 
moraaltheologie tot aan het einde van de XIX°® eeuw vindt men ook bij T.J. BOU- — 
QUILLON, Theologia moralis fundamentalis, Brugge, 1903, ed. 3, p. 71-167. Cír 
ook F. TILLMANN, Die Idee der Nachfolge Christi, Düsseldorf, 19493, p. 26-45. — 
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dan moet dit tot drie bepalende factoren worden teruggebracht : de theolo- 
gische, de juridische, en de wijsgerige invloed. 

Het is langs de patristiek dat de theologische richting aansluit bij de 
geïnspireerde Openbaringsbronnen. Zij waarborgt de grondstof van de 
moraal, hoewel zij zelden ook de grondvorm heeft weten op te dringen in 
de ‘synthesebouw. Belangrijk is nochtans dat dogma en moraal binnen de 
zelfde doctrinele eenheid geordend bleef. Er bestond practisch geen 
afzonderlijke moraaltheologie. Het ordeningsbeginsel bleef echter tamelijk 
uiterlijk, er werd meestal beperkt tot het verzamelen van de sententiae 
Patrum. De synthese, nog afwezig bij Petrus Lombardus, werd aangevat 
door Alexander Halensis, en later voltooid door St-Thomas, bij wie talrijke 
testimonia samenstromen van Augustinus, Ambrosius, Gregorius Nyssenus 
en Gregorius Magnus, van de Pseudo-Areopagiet, Isidorus en Joannes 
Damascenus (*). 

Deze theologische summae doctrinales, die bij St-Thomas hun vol- 
maakste vorm bereikten, waren evenwel niet het enig arsenaal van de 
moraaltheologie, waarvan een aanzienlijk deel was vastgelopen in de kaders 
van het kerkelijk recht. Vooraleer de christelijke zedenleer als afzonderlijke 
wetenschap bestond, was zij dus gedeeltelijk verbonden met de dogmatiek, 
en gedeeltelijk binnen de bevoegdheid van de canonisten. Dit laatste deel 
werd bijna een extra-theologisch blok. 

Deze juridische invloed is zeer begrijpelijk. Het recht immers moest 
de practische sociale problemen, en ook het sacramenteel leven regelen. 
Het lag daarbij voor de hand dat de canonisten ook het zedelijk aspect van 
de wetgeving behandelden ; recht en moraal waren trouwens nog niet in 
afzonderlijke wetenschappen onderscheiden. Zo werd de studie van de wet 
opgevat als een vraagstuk van fundamentele moraal, die tot op heden een 
al te overwegend juridisch karakter heeft. De leer over de temperantia zat 
vast aan de vasten- en onthoudingswet, de verantwoordelijkheidsplicht kwam 
bij de contractuêle toestemming, en de deugd werd geformuleerd in functie 
van de ondeugd, bron van delicten. 

Zonde riep bestraffing op, zodat de juridische deviatie definitief begon 
met de regeling van de kerkelijke boeteïnstelling. Met de Libri poenitentiales 
debuteert de casuïstiek en de biechtstoelmoraal. 

Deze Boeteboeken, waarvan de oudste opgaan tot de VI° eeuw, werden 
in het vasteland binnengebracht door de monniken uit Ierland en Schot- 


(4) Cfr E. DUBLANCHY, art. Morale, in D. T. C., t. 10, kol. 2535-2437. Ph. DEL- 
HAYE, art. cit, p. 114-115. 
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land (°). Het waren beknopte verzamelwerken, bestemd voor de biecht- 
vader ; deze vond er naast een zondenkataloog een aangepaste boetetarief. 
Eerst later werden zij aangevuld met gebeden en practische raadgevingen. 

In de XI° en XII° eeuw werden deze Libri poenitentiales opgenomen 
in de grote corpora van het kerkelijk recht, b.v. in het Decretum Burgardi. 
Meteen waren de eerste werken van casuïstische moraal in handen der 
canonisten, die ze interpreteerden volgens de normen van het recht. Gedwon- 
gen door de culturele ontwikkeling en de aangroei van de conciliaire en 
pauselijke wetgeving, werden de oude Boeteboeken stilaan herwerkt tot 
Summae confessariorum of Summae casuum die, hetzij alfabetisch, hetzij 
logisch, rechtskundige oplossingen gaven ten dienste van de biechtpraktijk. 
Het belang er van steeg vooral toen het IV° Concilie van Lateranen (1215) 
de jaarlijkse biecht voorschreef. De voornaamste waren de Summa Raymun- 
diana, de Summa Monaldina, en de Summa Joanina (°). 

Hoewel deze Summae casuum de ondergebrachte morele gevallen meer 
en meer toelichtten van uit de beginselen van het recht, bleven zij geordend 
in functie van het biechthoren, en was de methode canonisch-casuïstisch. 
Zij hadden op de structuur van onze huidige moraaltheologie een veel 
grotere invloed dan de Summae doctrinales. 

Terwijl een merkelijk deel van het moraaltheologisch object in juri- 
dische kaders vervat geraakte, kwam het andere, meer authentieke deel, 
stilaan onder de invloed van de kategorieën der moraalfilosofie. Vooraleer 
immers de grote teksten van Plato en Aristoteles in het latijn werden ver: 
taald, is een wijsgerige oriëntatie opgestoken uit minderwaardige ethische 
werken. Men putte, niet altijd zonder enig snobisme, uit Cicero en Seneca. 
Deze heidense moraal bleef echter meestal een beperkte en gecontroleerde 
illustratiestof, in de handen van christelijke schrijvers, die terecht aan- 
vaardden dat het christendom dynamisch genoeg is om alle grote ethische 
waarden een nieuwe zin te geven. 

De synthetische greep van St-Thomas heeft voor het eerst deze drie 
stromingen verenigd, vooral in het Pars secunda van zijn Summa Theologica. 
Bijzonder langs Petrus Lombardus neemt hij onmiddellijk contact met de 


(5). De oorsprong van de Boeteboeken gaat gepaard met de instelling van de 
private biecht, waarvan het ontstaan niet uitsluitend in Ierland te zoeken is, 
volgens P. GALTIER, art. Les origines de la Pénitence irlandaise, in Recherches 
de science religieuse, t. 42, 1954, p. 58-85, 204-225. Cfr A. VAN HOVE, Prole- 
gomena, Mechliniae-Romae, 1945, p. 283-290, 295-300. G. LE BRAS, art. Péniten- 
tiels, in D. T. C., t. 12, kol. 1160 sq. 

(6) Cfr A. VAN HOVE, op. cit, De connexione iuris canonici cum scientia theologica, 
p. 510-517. 
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theologische traditie, langs de Concordia van Gratianus met de juridische 
verworvenheden, en langs Aristoteles met het beste uit de wijsgerige 
wereld (?). A. Van Kol heeft gemeend te kunnen bewijzen, op grond althans 
van de Za-/lae, dat de structuur van St-Thomas’ moraalverhandeling vanaf 
het begin algemeen theologisch is, en dit in een steeds toenemende 
explicitatie (°). 

Het is duidelijk dat reeds vóór dit grote dertiende-eeuwse verzamelpunt, 
de moraaltheologische methode functie was van een dubbel doel : acade- 
mische vorming en penitentieel ministerie. Dit tweevoudig opzet was 
de oorzaak van een eeuwenlang structureel onderscheid ; dit laatste werd 
nog scherper afgetekend door de productiviteit op het ontwikkelend universi- 
tair plan enerzijds, en anderzijds door de nood aan uiterst practische hand- 
leidingen ten dienste van de onontwikkelde bedienaars van het biecht- 
sacrament, dat sedert het Lateraans decreet van 1215 een jaarlijkse ver- 
plichting was (°). 

De fundamenteel theologische stroming heeft drie hoogtepunten gekend : 
wij noteerden reeds de gouden patristische tijd, vooral met St-Augustinus, 
en later de eeuw van St.-Thomas, waarin de theologie aristotelisch werd 
gesystematiseerd ; en, na twee eeuwen verval, kwam een derde bloei, in de 
natridentijnse periode, die reeds een paar decennia vóór het einde van de 
XVII° eeuw moet afgesloten worden. Zo waar als de Augustijnse synthese 
sterk bovennatuurlijk was, in deze van St.-Thomas getekend door haar wijs- 
gerige inslag, en deze van De Lugo door het Romeins recht. 

Deze laatste synthetische uitbouw was een vrucht van de Contra- 
Reformatie. Hij stond definitief onder het Thomistisch patronaat, dat 
kerkelijk en academisch werd bevestigd : in 1567 werd de Aquinaat tot 
Kerkleraar uitgeroepen, en op de katheders verving de Summa voortaan 
de Sententiae van Lombardus. In minder dan een eeuw openbaarden zich 
een ploeg grootmeesters van de theologie, die ook aan de moraal haar 
laatste bloei hebben gegeven. Hun standing werd sindsdien niet meer 
geëvenaard ; zij zijn overigens meestal slechts gekend doorheen het geknoei 
van hun afschrijvers, die vooral de gebreken der groten hebben bewaard. 
Bijzonder in de rechtvaardigheidsleer werden nieuwe vraagstukken behan- 
deld ; sterk onder de invloed van het Romeins recht, werden de grote 
tractaten gebouwd De Legibus door Suarez, en vooral De lure et lustitia 


(7) Cfr Ph. DELHAYE, art. cit, p. 116-118. 

(8) A. VAN KOL, Christus’ plaats in St-Thomas’ moraalsysteem, Roermond-Maaseik, 
1949, vooral p. 44-46. 

(9) DENZ, n. 437. 
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door Molina, De Soto, Lessius, en speciaal De Lugo, die na St.-Thomas de 
grootste moraaltheoloog werd, en met zijn dood in 1660 de glansperiode 
afsluit. 

Want nu volgen twee eeuwen van steriele discussie en onwaardig scheld- 
proza, waardoor de moralisten verdeeld worden in probabilisten en anti- 
probabilisten. Zowel laxisten als rigoristen hebben zich al te veel ontslagen 
van enig reflexiewerk, en zo in feite met sofistische virtuositeit voor de 
historie bewezen hoe men het gezagsargument misbruiken kan. Zij dragen 
de schuld van het extrinsiek karakter dat nog aan vele van onze moraal- 
theologische tractaten kleeft. 

Paraiteel met deze ruimere moraaltheologische ontwikkeling, was ook 
de stroom van het casuïstisch geschrijf niet te stelpen (*°). Opsomming 
is hier onmogelijk en overbodig. Een succesboek dient echter vermeld, 
omdat het op de huidige handboeken een onbetwistbare invloed had : de 
Medulla theologiae moralis facili ac perspicua methodo resolvens casus con- 
scientiae ex veris probatisque auctoribus concinnata, poenitentibus aeque ac 
confessarüis utilis, te Munster gepubliceerd in 1645 door de Duitse jezuïet 
Hermann Busenbaum (1600-1668) (+). 

De faam van Busenbaum werd nog verstevigd door het feit dat hij 
hoogstaande commentatoren heeft verwekt. Beroemd is vooreerst de com- 
mentaar van Cl. Lacroix, s.j., (1652-1714), dat in een halve eeuw reeds 
25 uitgaven kende (*°). 

Vooral de moraaltheologie van St.-Alphonsus de Ligorio is een Busen- 
baum schatplichtig (*°). Deze heilige theoloog bleef echter geen loutere 
commentator. Te midden van de moraaltheologische steriliteit van de 
XVIII® eeuw heeft hij zich opgewerkt tot de grootste moralist van zijn tijd. 
Op de gelukkigste wijze heeft hij de casuïstische zedenleer opgetild en 
herbrond in de meesterwerken van de Contra-Reformatie. Het werk van deze 
Kerkleraar is uitsluitend gedragen door de hoge kommer om practische 


(10) Cfr E. DUBLANCHY, art. Casuistique, in D. T. C., t. 2, kol. 1859-1877. 


(11) Tijdens zijn leven verschenen reeds 40 uitgaven ; in 1670 verscheen de 45° editie 
te Lissabon, en tussen 1670 en 1770 werd het opusculum nog minstens 150 maal 
heruitgegeven. Cfr J. BRUCKER, art. Busenbaum, in D. T. C., t. 2, kol. 1266-1268. 

(12) Theologia moradlis, 8 vol. in 8°, Keulen, 1707-1714. Cfr P. BERNARD, art. 
Lacroix, in D. T. C., t. 8, kol. 2424. 

(13) Zijn groot werk verscheen voor de eerste maal te Napels, in 1748, onder de 
titel : Medulla theologiae moralis R, P. Hermanni Busenbaum sj. cum adnotar 
tionibus per R. P. D. Alphonsum de Ligorio adiunctis, 1 vol, in 4°. Later werd 
het : Theologia moralis concinnata a R. P. Alphonso de Ligorio… per appendices 
in Medullam R. P. Hermanni Busenbaum s. j. Verdere uitgaven (de acten van 
zijn Doctoraat in 1870, vermelden er een vijftigtal) laten de naam Busenbaum 
weg uit de titel. 
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richting te geven te midden van de toenmalige stuurloosheid in de zeden- 
leer. Hij was een geniaal pastoraaltheoloog, geen academicus (*). Deze 
fundamentele geestesingesteldheid heeft hij, wellicht wat onthutsend, uit- 
gedrukt in de inleiding op zijn tractaat over de menselijke handeling : 
« Mens mihi non est, benevole lector, scribens de morali theologia, quae 
tota ad praxim est dirigenda, tractatum de actibus humanis tibi exhibere 
scholasticis quaestionibus refertum ; sed potius tuae animarumque saluti 
consulere cupiens, ea tantum seligere cogito quae in hac materia magis ad 
praxim existimentur. Nonne, si secus facerem, et ego oleum operumque in 
elucubrando perderem, et tu frustra tempus tereres, in huiusmodi inutilia 
legendo ? » (*). 

St-Alphonsus’ werk werd allerminst op de slag klassiek. Het werd 
integendeel fel aangevochten (*°), en het was een revelatie toen Th. Gousset, 
de latere kardinaal, in 1829 de weinig gekende Theologia moralis van 
St-Alphonsus ontdekte. Zij kwam hem dadelijk voor als een bron van 
moraaltheologische wijsheid, waarmede hij het Franse jansenistisch rigo- 
risme wilde bestrijden. Reeds in 1831 lanceerde hij zijn ophefmakend ver- 
dedigingsmanifest Justification de la théologie morale du bienheureux 
A. de Liguori (*°). Het werk van kard. Gousset leefde voort in het Compen- 
dium theologiae moralis en de Casus conscientiae van de Franse jezuïet 
J. P. Gury (1801-1866), die tijdens het tweede deel van de vorige eeuw, 
samen met zijn heruitgevers, practisch het monopolium had in de meeste 
theologische studiehuizen. Met de nodige aanpassing aan de tijdsnood lag 
de moraal van Gury helemaal in de lijn van Busenbaum en St.-Alphonsus, 
hetgeen meteen betekent dat zij totaal casuïstisch-canonisch was opgebouwd. 


Toen, in het sterfjaar van Gury, de 17° uitgave verscheen van zijn 


(14) Cfr H. PROESMANS, art. %-& bepaling van het wetenschappelijk gehalte van 
Sint-Alfonsus’ geschriften, in MtGeluenea moralia in hon. ex. dom. A. Janssen, 
Leuven-Gembloux, 1948, t. 1, p. 111-152; 

(15) 1bidem, p. 139. Een beknopt en ne awkeurig oordeel over zijn werk vindt men 
bij Th. J. BOUQUILLON, op. cit, p. 140-141, waar hij o.a. zegt : «Si respicias 
merita, eminet s. Doctor sapienti opinionum delectu et eximio sensu christiano, 
potius quam profunda eruditione, aut ordinata rerum expositione ; uno verbo dicere 
liceat, parte prudentiali (quae ipsi quasi unice cordi erat), plerisque praestat 
parte vero stricte scientifica (quam immensis laboribus distentus minus curare 
potuit), multis cedit ». 


(16) Onder de redemptoristen werd hij nog het meest gewantrouwd : « Ik moet, schreef 
hij, het treurig lot ondergaan mijn boeken door vreemden gelezen te zien terwijl 
mijn eigen medebroeders ze niet eens ter hand nemen, onder voorwendsel dat er 
in mijn sermoenen toch niets goeds te vinden is», F. DUMORTIER, Lettres de 
saint Alphonse de Liguori, p. 1, t. 3, Rijsel, 1889, p. 141, gecit. bij H. PROES- 
MANS, art. cit, p. 111. 


(17) Cfr P. GODET, art. Gousset, in D. T, C., t. 6, kol. 1525-1527. 
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Compendium, vermeldde zij reeds : ef Antonii Ballerini eiusdem societatis 
in Collegio romano professoris adnotationibus locupletata. A. Ballerini 
(1805-1881) zou dus de traditie voortzetten. Toch zou hij, tegen de routine 
in, een diepere peiling doen naar de innerlijke verantwoording van de 
zedelijke eisen. Zijn opzet bleef echter beperkt binnen de rationele orde (**). 
Geen spraak van formeel theologische herbronning. Op het einde van zijn 
leven begon hij nog een grote commentaar op de toen sinds 250 jaar ver- 
schenen Medulla van Busenbaum ; hij werd echter voltooid en uitgegeven 
door D. Palmieri (1829-1909) onder de titel : Antoni Ballerini s.j. opus 
theologicum morale in Busenbaum Medullam absolvit et edidit Dominicus 
Palmieri ex eadem societate (1889-1893). E. Genicot (1856-1901) publi- 
ceerde in 1896 zijn Theologiae moralis institutiones, overwegend practisch en 
juridisch opgebouwd, en waarin hij in feite Ballerini vulgariseerde (*°). 


Het is ondertussen reeds gebleken dat de XIX° eeuw ons geen ver- 
nieuwing bracht van de moraaltheologie. « Les théologiens catholiques du 
XIX° siècle se montrèrent très conservateurs » schrijft A. Vermeersch. « Ils 
acceptaient de vivre des données que le travail de leurs devanciers mettait 
à leur disposition ; ils en transcrivaient volontiers les réponses toutes faites. 
La vogue était encore aux serments d’aveugle confiance en tel ou tel grand 
docteur, digne sans doute de toute estime, guide plus sûr que appréciation 
personnelle, pour des théologiens peu formés. La méthode pourtant de 
suivre en tout tel maître n'est nullement scientifique. Généralisée, elle 
arrêterait tout progrès. Pour emprunter une expression de Lacordaire, saint 
Thomas, saint Alphonse ne seraient plus seulement des phares : ils devien- 
draient des bornes. Au début des dernières soixante années, Ballerini a bien 
mérité de la science morale, en l'affranchissant de toute servilité » (2°). 


(18) In deze heruitgave bekampte A. Ballerini, veel stellingen uit het werk van 
St.-Alphonsus en wierp aldus een dankhaa: lbo tie winterieal in het debat voor 
Alphonsus’ Doctoraat. ast, 

(19) Zoals blijkt uit de Praefatio primae edi“onis. Dit zeer verspreid en nuttig werk, 
reeds verscheidene malen heruitgegeven door J. SALSMANS, kreeg in 1951 zijn 
17® editie, verzorgd door A. GORTEBECKE, adjuvante J. B. BEYER. Talrijke 
actuele kwesties worden er bondig en wijs in behandeld ; het is zich bewust van 
zijn begrenzing en terecht ook van zijn practisch nut : «Etsi e principiis theolo- 
gicis non semper systematice exstructus est noster tractatus, neque quibusdam 
modernorum placitis plene respondet, lectori tamen assiduo et perito facile elucet, 
quanta caritate solutiones tam benigniores quam severiores adstruantur et ad 
praxim vitae christianae optime enucleatae proponantur» (Praefatio). 


(20) A. VERMEERSCH, art. Soixante ans de théologie morale, in Nouvelle Revue 
théologique, t. 56, 1929, p. 875-876. Even onbeduidend was in die eeuw de aan- 
winst van het moraaltheologisch onderwijs aan de Universiteit te Leuven. Cfr 
A. JANSSEN, art. L'enseignement de la théologie à Université de Louvain depuis 
sa restauration en 1834. La théologie morale, in Ephem. Theol. Lov. t. 9, 1932, 
p. 646-662. 
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Volgens A. Vermeersch werd de periode van 1870 tot 1930 beheerst 
door drie grote moralisten : A. Ballerini, kard. d'Annibale (1815-1892), en 
A. Lehmkuhl (1834-1918) (°*). Hij zelf kan er beslist ook worden bijge- 
rekend. Hun grootheid blijft nochtans beperkt binnen de traditionele drie- 
hoek van rede, recht en casuïstiek (°°). 


Deze historisch verklaarbare begrenzing is in mindere of meerdere 
mate eigen aan de verschillende richtingen onder de grotere hedendaagse 
moraalhandboeken. Men heeft ze in drie groepen ondergebracht (°°). 

Eerst de casuïstisch-canonische richting, die, zoals wij aantoonden, 
langs J. P. Gury aansluit bij St.-Alphonsus, en in feite de traditie werd 
van gezaghebbende jezuïeten (**). Hun invloed was overheersend en, spijt 
de werkelijke tekorten, zeer verdienstelijk in het moraaltheologisch onder- 
wijs. 

In de congregatie van St.-Alphonsus heeft men zeer getrouw het nog 
meer casuïstisch opzet en de decalogale structuur willen volgen van het werk 
van de meester (°°). 

In reactie tegen het overwegend juridisch en casuïstisch karakter van 
deze beide richtingen heeft de neo-scholastiek een meer Thomistisch specula- 
tieve structuur willen geven aan de moraaltheologie. Men wil haar, volgens 
de leer en de methode van St-Thomas, opnieuw meer principieel en vooral 
dogmatisch grondvesten (°). Het verlaten van de decalogale verdeling ten 
voordele van de thomistische systematisatie is echter op zichzelf geen waar- 
borg voor een grondige vernieuwing (°°). 


* 
ok 


(21) Art. cit, p. 864. 

(22) De « Verrechtlichung » is opvallend in de Summula theologiae moralis van Kard. 
d'Annibale. A. VERMEERSCH noemt hem: «le Tacite de la théologie morale, 
plus juriste cependant que moraliste, plus clair dans sa pensée que dans sa 
phrase, net pourtant dans ses conclusions, toujours érudit, et dont l'autorité 
demeure grande auprès de la Curie romaine», art. cit, p. 864. 

(23) Cfr L. VAN PETEGHEM, art. Stromingen in de moraaltheologie, in Collat. 
Gandavenses, t. 31, 1948, p. 221-224. 

(24) Het zijn de vaak heruitgegeven werken van J. P. Gury, A. Ballerini, D. Palmieri, 
E. Génicot, A. Lehmkuhl, H. Noldin, A. Schmitt, Fr. A. Göpfert, K. Staab, 
A. Vermeersch. 

(25) «Et primo quidem loco, quod a s. Alphonsi filio tractanti de re morali prae om- 
nibus exspectatur, illud est, ut sui Patris doctrinam, lectoribus, cum maxima 
fidelitate proponat. Atque is fuit finis meus principalis». Aldus Cl. MARC, 
Institutiones morales Alphonsinae. Rome, 1886, ed. 2, in Praefatione. In deze 
traditie schreven J. Aertnijs, C. Damen, G. Frasinetti, Fr. Ter Haar, L. Wouters. 

(26) Cfr B. H. MERKELBACH, art. Moralis theologiae idonea methodus, in Miscel- 
lanea Vermeersch (Analecta Gregoriana, IX), Romae, 1935, p. 1-16. Deze richting 
wordt o.a. vertegenwoordigd door de gekende werken van M. Prümmer, B. H. 
Merkelbach, O. Schilling, J. Mausbach, P. Tischleder, V. Cathrein. 

(27) Al de gebreken van onze huidige handboeken krijgen nog grotere dimensies in 
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Huidige bezwaren 


De historische belichting van de bestaande structuurcrisis vraagt geen 
excuus voor de huidig geopperde bezwaren, doch welwillend begrijpen ; 
dan mogen zij ook vrijmoedig worden uitgesproken. 

Vooral door de compendium-vormgeving komen de zedelijke eisen van 
onze moraal te veel voor als kategorische imperatieven : er ontbreekt 
begronding. Dit is vooral teleurstellend voor de elite, die met soms ont- 
roerende rechtzinnigheid zoekt naar inzicht (°°). 

Wanneer de morele grondslagen worden aangegeven blijven zij vaak 
op louter wijsgerig niveau, en houden zelfs dan maar karig rekening met 
het moderne denken (°°). 

Ook het eenzijdig juridische in de zedelijke onderbouw geeft aan- 


stoot ; vooral wanneer de commentaar van dit « gecodifieerd » geheel zijn | 
verder beslag krijgt in een negativistische en minimalistische casuïstiek. | 
Niemand betwist daarom het nut en de noodzaak van de functioneel | 
gehouden casuïstiek. Er wordt ten andere veel goeds gezegd over haar | 
verleden (°°). 


de moraalboekjes naar het soort van Arregui, Jone en andere. Niet alleen het 
gebruik er van vereist een ruim discretievermogen, doch vooral de samenstelling 
er van gaat uit van een al te dor en technisch opzet. Gebruiksaanwijzingen vindt 
men bij A. VAN KOL, art. Moraal-Compendia, in Ned. katholieke \Stemmen, 
t. 43, 1947, p. 304-308. 

(28) « Chez beaucoup, et des meilleurs, les exigences morales se révèlent de plus en 
plus intérieures. Ce fond de notre personne spirituelle et de son amour exerce 
sur nos élites l'attrait, parfois le vertige d'un abîme que tentent de sonder de 
nouvelles techniques de pensée, où l'objectif et l'abstrait ont peu de prestige 
en comparaison de l'aspect subjectif, psychologique et «existentiel» (…). La 
contre-partie de cette attitude est facile à relever (…) : crise de l'obéissance 
extérieure à des ordres dont on ne saisit pas le sens de vie et dont on attend 


qu’ils se justifient du dedans et viennent s’accorder à une parfaite unité interne 
de vision du monde», G. GILLEMAN, op. cit, p. 9. 


(29) «Non desunt auctores qui asserant, in nostra disciplina praevalere philosophiam 
et quidem illam siccam ac frigidam quae systemati Aristotelico-Scholastico debetur, 
dum e contra revelatio divina, veritates supernaturales, quae totidem verae morali- | 
tatis christianae genitrices et nutrices sint oportet, pro dolor nimis negligantur», ! 
IL. ZEIGER, art. cit, p. 183. Anderzijds vervallen sommigen in supernaturalisme,, 
en „maken een spijtige kloof tussen moraaltheologie en moraalphilosophie. Rijke 
inzichten in de natuurlijke zedelijke existentie geeft G. GUSDORF, Traité de 
existence morale, Paris, 1949. Ook M. REDING, Philosophische Grundlegung 
der katholischen Moraltheologie, München, 1953; W. LUYPEN, Zxistentie- 
ervaring en theologie, Tielt, 1952, vooral p. 83-95. ff 


(30) «La morale casuistique a étudié un ensemble de problèmes moraux avec une 
précision et une acuité sans précédent. On peut dire sans exagération que, com- 
paré aux travaux des casuistes, tout ce qu'on a fait ailleurs paraît jeu d'enfants 
Les psychologues actuels et, en particulier, les psychanalistes, croient souvent 
découvrir des aspects inconnus de la vie de Pesprit et se montrent émerveillés 
de leurs découvertes, alors que ces soi-disant découvertes sont exposées depuis 
trois cents ans dans tous les traités de théologie morale. L’analyse de la conscience 
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De geïndividualiseerde zedelijke verplichting in de concrete casus wordt 
stellig geconditioneerd door sociologische en psychologische factoren, die 
veel tractaten rustig ignoreren. 

En het is een feit dat niet weinige verhandelingen, reeds getroffen door 
voornoemde klachten, zich dood analyseren, en niet bedacht zijn op syn- 
these (%) ; vooral op een synthese die haar sluitsteen heeft in het volmaakt- 
heidsideaal, dat thans te uitsluitend naar de ascetica verwezen wordt. 

Vooral moest de structuur van de moraaltheologie meer formeel theo- 
logisch en daarom christocentrisch zijn, onder het primaat van de christelijke 
deugd van liefde (%°). 

Deze authentiek christelijke moraal moet ten slotte in haar voorstelling 
getrouw blijven aan het revelatorisch kerugma, dat uit zijn wezen zelf 
voeling zoekt met de denkvormen en de taal van diegenen aan wie het zijn 
heroïsche inhoud aandient (*). 


Actuele stromingen 

Bewust van al deze tekorten, hebben de moraaltheologen reeds een 
kordate inspanning geleverd om de grondlijnen te schetsen, volgens dewelke 
de christelijke zedenleer zou moeten gestructureerd worden. Wij wijzen 
hier vooral op de moderne strekkingen in de richting van een christologische 
moraal, van een persoonlijkheids- en van een gemeenschapsmoraal. 


* 
kk 


In reactie tegen de overwegendwijsgerige (*%) en juridische vorm- 


et de l'acte volontaire, par exemple, avec toutes les dégradations et les nuances 
qu’ils comportent, a été poussée par les moralistes catholiques plus loin qu'elle 
ne l'a été dans aucune école. Nous possédons là un trésor d'une valeur inestimable 
et il est malheureusement inconnu du monde contemporain», J. LECLERCO, 
art. cit, p. 561-562. 

(31) «La situation de notre enseignement chrétien est à peu près celle d'un cours 
d'anatomie où un chapitre traite du squelette, un autre du système nerveux, un autre 
du tube digestif ou des voies respiratoires. Aucun ne donne une vue d’ensemble 
sur homme et celui qui ne connaîtrait pas Fhomme s'en ferait peut-être une idée 
fausse à ne le connaître que par un traité d'anatomie. Mais on suppose l'homme 
connu ; le cours d’anatomie s’adresse à des lecteurs qui connaissent l'homme. 
1 n'en est pas autrement pour l'enseignement de la morale chrétienne, disons 
même pour tout lenseignement chrétien. On suppose le christianisme connu. 
Mais le christianisme n'est pas connu…», J. LECLERCO, op. cit, p. 30. 

(32) Cfr. G. GILLEMAN, supra cit, R. CARPENTIER, art. Vers une morale de 
_ la charité, in Gregorianum, vol. 34, 1953, p. 32-55. 
„(33) Cfr G. THILS, op. cit, p. 121 sq. 

(34) Karl Barth heeft het christocentrisme exclusief tot het uiterste gedreven, en de 
mogelijkheid van een niet geopenbaarde ethica radicaal verworpen. Cfr J. M. 
DE JONG, art. Karl Barth als ethicus, in Nederlands Theologisch Tijdschrift, 
t. 7, 1952-1953, p. 19-43. 
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geving streeft men vooral naar een formeel theologische, en bepaald naar 
een christocentrische moraal. 

Christus, als dynamisch normerend exemplar, wordt gezien als het 
voorwerp van het kerugma over onze gedraging. Organisch verbonden met 
de dogmatiek wordt ook voor de moraal de kerugmatische functie bepleit. 
« Nomine theologiae kerygmaticae intelligitur illa forma methodice tractandi 
materias theologicas, quae immediate et directe kerygma, i. e. praedicationem 
sacrarum veritatum praeparare et promovere idonea est. Secundum quam in 
veritatibus christianis magis valor quam veritas, bonum magis quam verum, 
dynamica efficacia magis quam statica conceptuum dispositio, harmonia 
synthetica potius quam accurata rerum distinctio respicitur. Facile perspicies 
haec apprime correspondere desideriis hominum nostri temporis, qui dismem:- 
brationem ac distinctionem specializatam in scientiis fugientes modo res 
considerandi totalitario, dynamico, activistico favent. Quia porro ipsa sacra 
praedicatio non abstractis ideis et conceptibus absolvitur, sed imaginibus 
lucentibus atque cor humanum attrahentibus necessario indiget, ideo etiam 
in proponenda perfectione christiana non schema quoddam virtutum 
abstractum quaerit, sed formam vita plenam anhelat. Talis forma vero 
summae perfectionis in Evangeliis proposita est, scl. persona Christi Domini, 
qui est imago Dei viventis, primogenitus omnis creaturae, homo altissimae 
virtutis et sanctitatis » (%). 

De omvorming van de theologie, waardoor ook de moraal tot haar 
eigen kerugmatische functie zou worden teruggebracht, werd aanvankelijk 
ten onrechte voorgesteld als gericht op een zelfstandige kerugmatische 
systematisatie, naast de wetenschappelijke (%). 


(35) 1. ZEIGER, art. cit, p. 185-186. 


(36) De kerugmatische opvatting van de theologie werd voor het eerst verdedigd door 
J. A. JUNGMANN, prof. aan de theologische faculteit van Innsbruck, in zijn werk 
Die Frohbotschaft und unsere Glaubensverkündigung, Regensburg, 1936. Hij werd 
gevolgd door twee collega’s : H. RAHNER, Zine Theologie der Verkündigung, 
Wenen, 1938, en F. DANDER, Christus alles und in allen. Gedanken zum Aufbau 
einer Seelsorgsdogmatik, Innsbruck, 1939. De beginselen van deze theologie werden 
aan dezelfde faculteit verder uiteengezet en verdedigd door F. LAKNER, art. 
Das Zentralobjekt der Theologie. Zum Frage um Existenz und Gestalt einer 
Verkündigungstheologie, in Zeitschrift für kath. Theologie, t. 62, 1938, p. 1-36 ; 
IDEM, Theorie einer Verkündigungstheologie, Wenen, 1938, J. B. LOTZ, art. 
Wissenschaft und Verkündigung. Ein philosophische Beitrag zur Eigenständigheit 
einer Verkündigungstheologie, in Zeitschrift für kath. Theol., t. 62, 1938, p. 465-501. 
Zie beoordelingen bij M. SCHMAUS, art. Brauchen wir eine Theologie der 
Verkündigung ?, in Die Seelsorge, t. 16, 1938-1939, p. 1-12; A. STOLZ, art. De 
theologia kerygmatica, in Angelicum, t. 17, 1940, p. 337; H. J. FORTMANN, 
art. Theologie en zielzorg, in Ned. kath. Stemmen, t. 39, 1939, p. 209-220 ; 
R. AUBERT, art. De theologia kerygmatica, in Collect. Mechlin., t. 31, 1946, 
p. 629-633 ; L. DE CONINCK, art. La théologie kérygmatique, in Lumen. vitae, 
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Hoofdzaak in hun bekommernis is nochtans de moraal voor te stellen 
als de in en door Christus geopenbaarde levensnormatiek. De christelijke 
levensactiviteit wordt gezien in haar bepaalde fase van de heilseconomie ; 
want het heil heeft, naast zijn transhistorische wezenheid, een historisch 
verloop (7). Transhistorisch bestaat het in het intratrinitair Leven zelf van 
de heiligende God ; maar het heeft tevens een historisch karakter, daar dit 
heiligend liefdemysterie van de Drie-ene God, in Christus, — en door 
Christus in ons — geopenbaard wordt en gerealiseerd in een historisch 
gebeuren ; een historisch gebeuren met drie grote fasen : de oudtestamen- 
tische voorbereiding, de centrale fase: de menswording, het exaltatie- 
gebeuren, en de stichting en temporele ontwikkeling van de Kerk in haar 
eschatologische gerichtheid (%) ; en de voleinding. Onze tegenwoordige 
christelijke levensactiviteit verloopt en wordt gesitueerd in de centrale fase 
van dit heilsgebeuren, zodat de christelijke moraal onze levensactiviteit moet 
normeren in deze heilsconjunctuur. 

Welnu, morele normen rijzen op uit de volledige ontologische wezen- 
heid van de vrije mens. De christelijke zedenleer heeft dus de normen te 
bundelen die gepostuleerd worden, niet alleen door onze natuurlijke wezen- 
heid, maar tevens door onze bovennatuurlijk ontologische levensstructuur, 
d.i. door onze genadeverbondenheid en -gelijkvormigheid met Christus. 
Het christocentrisme mag dus niet blijven aan de oppervlakte van een 
uiterlijk exemplarisme (%). 


* 
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De besliste inspanning van de moderne moraaltheoloog om zijn synthese 
te herbronnen in de Openbaringsopdracht van persoonlijke gelijkvormig- 
heid met de Persoon van de verheerlijkte Christus is meteen het scherp 


t. 3, 1948, p. 103-119 ; A. RETIF, art. Qwest-ce que le kérygme ?, in Nou. rev. 
théol., t. 71, 1949, p. 910-922 ; E. KAPPLER, Die Verkündigungstheologie, Frei- 
burg (Suisse), 1949 ; J. HAMER, art. La théologie et la prédication, in Evangé- 
liser, n. 22, 1950, p. 372-390. 

(37) A. DONDEYNE, Foi chrétienne et pensée contemporaine, Louvain, 1952?, p. 182 


sq. 

(38) Het eschatologisch karakter van de christelijke moraal maakt haar echter niet 
tot de rationalistische voorstelling van Jterimsethik. Cfr A. DESCAMPS, art. 
La morale des Synoptiques, in Morale chrétienne et requêtes contemporaines} 
supra cit p. 30 sq. 

(39) Cfr G. THILS, op. cit, p. 15, « Nous pouvons être vertueux parce que le Christ 
Fa été, et modeler notre vie sur la sienne, comme sur un modèle extérieur 
et visible : c'est là un christocentrisme plutôt extrinsèque. Nous pouvons aussi 
et en plus tendre à réaliser et à épanouir le principe d’'imitation et d’assimilation 
au Christ qui a été donné avec le baptême ; en d'autres termes, nous pouvons 
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symptoom van onze eigentijdse persoonsaffirmatie. Men heeft afgerekend 
met de onwezenlijke abstractie van de mens. En het is juist de trek naar 
een persoonlijkheidsmoraal die konsekwent het christocentrisme heeft 
opgeroepen (°°). 

De persoon die thans in confrontatie treedt met de Levende God ervaart 
zijn vrijheid als omsloten binnen zijn psychische dynamismen en geheel 
zijn existentiële situatie. In die banden vindt hij een moreel excuus, en 
tevens een objectief voor zijn kampende bevrijdingswil ; beroep op psycho- 
logisch determinisme enerzijds, en anderzijds wettenloze rechtopeising tot 
volstrekt vrije zelfbepaling in en om de onherhaalbaarheid van elke levens- 
situatie, Het is in functie van deze individualistische extremen der actuele 
persoonsaffirmatie dat de moraaltheologie thans reactieve maar toch 
begrijpende tendensen vertoont. 

Er is vooreerst de beroering in de moraal van uit de dieptepsycho- 
logie (*). De vraag wordt gesteld of en in hoever de invloed van het 


faire passer dans notre agir les exigences morales de cet être ontologique que 
contitue notre état même de chrétien : c'est là un christocentrisme ontologique 
sacramentel». De voornaamste vertegenwoordiger van deze christocentrische rich- 
ting in de moraaltheologie is F. TILLMANN. Samen met Th. STEINBUECHEL 
en Th. MUENCKER gaf hij in de jaren 1934-1938 een groots opgezet Handbuch 
der katholischen Sittenlehre uit. Daarin schreef F. TILLMANN, Die Idee der 
Nachfolge Christi, Düsseldorf, 1934, en Die Verwirklichung der Nachfolge Christi, 
Düsseldorf, 1935-1936. Deze nieuwe synthesen betekenen een ommekeer in de 
geschiedenis van de moraaltheologie. Voor een bondige historiek van deze strek- 
king, cfr F. TILLMANN, Die Idee, 19493, p. 42 sq., en A. VAN KOL, op. cit, 
p. 9-16. Beoordelingen vindt men bij L. BUYS, art. cit, 1936, p. 88 sq. en 
O. SCHILLING, art. cit, p. 451-456. Christocentrisch is ook het opzet van 
M. REDING, Handbuch der Moraltheologie, waarvan als eerste deel verscheen 
Philosophische Grundlegung der katholischen Moraltheologie, München, 1953 en 
als zesde deel R. SCHNACKENBURG, Die sittliche Botschaft des neuen Testa- 
mentes, München, 1954. 

(40) «C'est précisément ce sens aigu de l'existance concrète, finie, terrestre, de 
Pexistence humaine en tant que liberté incarnée et engagée dans une situation, 
qui est la note dominante de ce qu'on appelle la tournure existentialiste de notre 
époque. (…) L'homme d'aujourd'hui désire une morale qui jaillisse pour ainsi 
dire des exigences même de la vie et qu’il puisse éprouver, non comme une 
diminution de sa personnalité, mais comme l'affirmation d'une existence qui va 
à la conquête de son épanouissement», A. DONDEYNE, Le chrétien de demain, 
in L'homme nouveau, Leuven, 1947, p. 268. « Voici la morale capitale de cet 
humanisme nouveau : en dépit de tout, malgré l'absurdité du chaos où nous nous — 
débattons, en dépit du désespoir qui nous tente, serrer les poings et être ; être 
tragiquement sans doute, mais pleinement ; ou plutôt être pleinement parce que 
tragiquement», A. DE SORAS, La laïcité aux regards du théologien catholique, 
in Neutralité et ldicisme, Paris, 1946, p. 84, Cír G. THILS, op. cit, p. 55-14; 
Morale personnaliste et positive. 

(41) Cfr J. RIMAUD, art. Les psychologues contre la morale, in Etudes, t. 263, 1949, 
p. 3-22. J. NUTTN, Psychoanalyse en spiritualistische opvatting van de mens, 
Antwerpen, 1952? De artikels Théologie et psychologie des profondeurs, in Suppl. 
de la Vie spirituelle, n. 19, 1951. H. DELVILLE, Les bases psychologiques de Ja 
vie morale, in Morale chrêtienne et requêtes contemporaines, supra cit p. 113-142. 
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onbewuste en van het onderbewuste verenigbaar is met de spiritualistische 
opvatting van de vrijheid in ons handelen. « De taak van de persoonlijkheid 
bestaat hierin, de dosis zelfbeschikking en de duidelijke erkenning van de 
motieven in haar handelen op te voeren. Dit zal het best gebeuren op grond 
van een dieper en vollediger inzicht in wat de complexiteit uitmaakt van het 
dynamisch proces in ons gedrag. De dieptepsychologie van Freud en Adler 
doet ons gegevens aan de hand, die dit psychologisch inzicht kunnen ver- 
rijken. Op deze wijze kunnen zij ons bepaalde vormen van vrijheidsillusies 
ontnemen, waardoor wij werkelijk vrijer worden tegenover de verholen 
omwegen in de doolhof van onze menselijke natuur » (*). 

Z. H. Paus Pius XII heeft reeds nadrukkelijk gewaarschuwd tegen de 
dwaling die een vrijheidontnemend determinisme toekent aan dynamismen 
die verborgen liggen in de diepten van de ziel, en gehoorzamen aan imma- 
nente wetten, waaruit ons handelen volledig zou bepaald worden ; alsof er 
een antinomie zou bestaan tussen de traditionele psychologie en ethiek, 
en de moderne psychotherapie en klinische psychologie (*%). 

In de existentialistische atmosfeer van het huidig geestesleven wordt 
echter wellicht het hoofdaccent gelegd, niet op de remmen rond de vrije 
daad, doch op haar spontaan karakter, en op het recht om, in de concrete 
situatie, waarin elke vrije daad gesteld wordt, zichzelf persoonlijk vrij te 
bepalen, wars van universele objectieve normen. Dit is het probleem van 
de Situationsethik, die Z. H. Paus Pius XII ook onlangs heeft gebrand- 
merkt (**). 


(42) J. NUTTIN, op. cit p. 168. « Nous nous permettons toutefois d’observer qu’un 
tel remaniement (de la morale, tenant compte du conditionnement psychologique 
apparent et profond) peut difficilement s'opérer sans de profondes modifications 
théoriques, touchant non seulement l'homme «sujet» de la morale, mais encore 
ses «vertus». Sans doute l'essentiel reste-t-il intangible ; mais la manière actuelle 
de concevoir homme ne coïncide guère avec l'idée aristotélicienne de «animal 
rationale. » Et c'est peut-être ce léger décalage de la &morale> par rapport 
à investigation psychologique qui explique les prétentions de la psychologie 
contemporaine à s'achever en «éthique»>, H. DELVILLE, art. cit, p. 140. 

(43) Toespraak van Z. H. Pius XII tot de deelnemers aan het V® Internat. Congres 
voor psychotherapie en klinische psychologie, gehouden op 16 April 1953, vert. 
in Katholiek Archief, 8° jg. kol. 377-384, vooral 378-379. Ook zijn toespraak voor 
het 1° Internat. Congres voor histopathologie van het zenuwstelsel, op 13 Sept. 
1952, in Katholiek Archief, 7° jg., kol. 889-896. 

(44) Cfr Radiomessage de S. S. Pie XII à la clôture de la Journée de la famille 
italienne, le dimanche 23 mars 1952: La conscience chrétienne objet de L'édu- 
cation. Discours de S. S. Pie XII au congrès de la Fédération mondiale des 
Jeunesses féminines catholiques, en date du 18 avril 1952. Franse tekst in Nouvelle 
Revue Théologique, t. 74, 1952, p. 641-647. Cfr ook J. FUCHS, Situationsethik 
in theologischer Sicht, in Scholastik, t. 27, 1952, p. 161-183. Frankfurt a. M., 1952. 
N. SEELHAMMER, art. Situationsethik und christliches Gewissen, in Trierer theol. 
Zeitschrift, t. 62, 1953, p. 80-90. A. VAN RIJEN, art. Situatiemoraal, in Nederl. 
kath. Stemmen, 49 jg. 1953, p. 265-276. W. CONWAY, art. Situation Ethics. in 
Irish theological Quarterly, t. 21, 1954, p. 60-63. 
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De belijders van deze nieuwe moraal, in haar scherpste vorm uitgedrukt, 
poneren de feitelijke afwezigheid van elke gemene deler tussen twee situaties, 
niet alleen onder verschillende mensen, doch beslist ook bij hetzelfde 
individu. Vandaar het afwijzen van elke gemeenschappelijke maat, en de 
onmacht van de decaloog. Het gewetensoordeel is geen casuïstisch resultaat 
van een syllogisme, waarbij uit de wet, als uit een premis, een bijzonder 
geval zou worden genormeerd. Het concrete is een uitzondering. Het individu 
schept in elke onherhaalbare situatie zijn eenmalige wet. Met de waagmoed 
van een moreel meerderjarige geeft de christen aldus zijn allerindividueelste 
gewetensantwoord in een onmiddellijke ontmoeting met de Persoonlijke 
God, die in en door de situatie de menselijke persoon aanspreekt, zonder 
tussenkomst van enig wettelijk intermedium. 

Het barthiaans protestantisme en het existentialisme zijn de voedings- 
bodem van deze nefaste moraal, die in feite als gemakkelijkheidsoplossing 
wordt opgevangen door die velen die geen uitkomst zien in de moeilijk: 
heden van het leven, en bepaald van de huwelijksmoraal. De universele 
christelijke zedenwet is trouwens thans minder gekend en moeilijker te 
kennen ; want het sociaal milieu heeft de resten van zedelijke homogeniteit 
opgelost in een stuurloos relativisme (°°). 

Het alarm van de katholieke moraaltheologen was niet aarzelend. De 
Paus zelf heeft verwezen naar de grote axiomata van de fundamentele moraal, 
en in het bloed van Maria Goretti een modern getuigenis opgeroepen tegen 
de ethiek die, in de situatie, de hoogste waarden offert door het offer zelf 
te weigeren (*°). 

Deze dwaling heeft nochtans een vernieuwde aandacht opgewekt voor 
de motieven die de handelende persoon bewegen, en voor de historische 
contingentie die zijn zedelijke daad mede individualiseren. In het beslissend 
oordeel heeft de deugd van voorzichtigheid een hoofdrol. « Si la morale 
ne peut être qu'une morale de la situation sìingulière en présence de l'infinie 
complexité des circonstances, une morale de l'adaptation personnelle, 
souple et intelligente, il faut qu'elle soit une morale de la prudence. Grâce 
à elle, c'est la lumière de la foi, la lumière de l'être spirituel illuminé par 
les richesses de Dieu, qui se diffuse jusque dans notre chair et règle nos 
activités» (*7). 


(45) Cfr K. RAHNER, art. Situationsethik und Sündenmystik, in Stimmen der Zeit, 
t. 145, 1949-1950, p. 330-342. 

(46) Cfr Art. cit, p. 645-646. 

(47) M. J. LE GUILLOU, art. La morale de s. Thomas, in Suppl. de la Vie spirituelle, 
n. 17, 1951, p. 174. Cfr R. AUBERT, op. cit, p. 79-80 : «La vertu de prudence 
n'a rien À voir avec une certaine inclination vers les dosages et la médiocrité 
que l'on désigne souvent sous ce nom. Il s'agit en réalité de cette vertu, à la fois 
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Op de bodem van een personalistische verdieping van de moraal liggen 
de grondvesten van de gemeenschapsmoraal die thans wordt opgebouwd. 
« La solitude où mène l'intériorisation dont on parle, loin d'empêcher une 
communion, fait au contraire rejoindre le fond commun à toutes les per- 
sonnes ; et les siècles derniers n’avaient pas vécu la poussée sociale qui 
monte de nos jours» (**). Ons Openbaringsinzicht ziet deze, onze funda- 
mentele Wir-berührung (**), als een afstraling van en een vrij te richten 
wederkeren naar de Drie-ene goddelijke Persoonsgemeenschap, die het 
summum is van identiteit of in-mekaar zijn, het summum van persoonlijk- 
heid of tot-elkaar zijn, en aldus het summum van gemeenschap. Zo heeft 
de gemeenschapsmoraal een natuurlijk en een bovennatuurlijk niveau. 

De menselijke gedraging wordt niet meer vaag genormeerd secundum 

_rationem, secundum naturam ; zij heeft haar objectieve maatstaf in de 
persoon, adekwaat beschouwd in zichzelf en in zijn relaties (°°). Deze norm 
volgt konsekwenter de ontologisch sociale structuur van de menselijke 
persoon. 

Dit ontologisch relatiefeit, grondslag van de sociaal gebouwde moraal, 

bestaat echter concreet in een historische contingentie. Deze laatste wordt 
wetenschappelijk waargenomen door de sociologie, onmisbare informatie- 
bron van de moraal. De socioloog is de al te laat geïnviteerde gast, die op 
een onvervangbare plaats is komen zetelen naast de moralist. 

Het sociaal milieu beïnvloedt de morele gedraging in een subjectief 

en een objectief aspect ; subjectief : invloed op de vrijheid en de verant- 
woordelijkheid van de sociaal geconditioneerde persoon ; objectief : invloed 
op de morele normen zelf. Deze dubbele inwerking wordt waargenomen 
door de socioloog, die de moralist documenteert in zijn corresponderende 
taak : de situatievrijheid en verantwoordelijkheid te bepalen, en de normen 
nauwkeurig aan te passen ; want in een bepaald milieu kunnen bepaalde 
deugden noodzakelijker blijken te zijn, en ook meer aangepast. Wel blijft 
de abstracte norm onveranderd, doch zijn algemeen karakter moet worden 
geconcretiseerd volgens de actuele toestand waarin de natuur existeert. 


intellectuelle et morale, qui détermine le choix réfléchi des actes « authentiques », 
mûrement pesés, fruits d'une démarche vivante de la conscience animée par le 
désir du Bien et du service de Dieu, et sachant trouver pour chaque cas particulier 
la meilleure traduction concrète de ce désir foncier ». 

(48) G. GILLEMANN, op. cit, p. 9, coll. A. MARC, art. Solitude et communion, 
in Etudes, t. 228, 1936, p. 5-18. 

(49) Cfr D. VON HILDEBRAND, Metaphysik der Gemeinschaft, Augsburg, 1930, 
p. 27-28, coll. L. JANSSENS, Personne et société, Gembloux, 1939, p. 219. 


(50) Cfr L. JANSSENS, Droits personnels et autorité, Leuven, 1954, p. 11. 
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Maar de vrije daad beïnvloedt tevens het sociaal milieu ; vandaar de 


morele verplichting van elk individu, en vooral van de overheidspersonen, 


van, op sociologische voorlichting, dit milieu eventueel te neutraliseren en 


het steeds gunstiger te maken voor de integrale persoonsontplooiing. 


Thans breekt het inzicht door van de noodzakelijkheid ener onzetijd-_ 


waardige sociologische informatie in het bouwen van een werkelijk richting- 
gevende moraal. En de moralist moet de diagnose hebben van vandaag, 
anders plaatst hij gedurig wegwijzers waar de karavaan reeds voorbij- 
getrokken is (5). 

Tenslotte wordt de gemeenschapsmoraal gezien in de bovennatuurlijke 
dimensies van het mystiek Lichaam van Christus. « Quoi que dise la morale, 
elle ne fait qu’exprimer en formules les moyens de réaliser ce que Lui-même 
(le Christ), en sa vie, en sa vie qu'il répand dans les hommes, est en totalité : 
elle a donc en lui son centre, son terme, son résumé, son tout, son principe 
premier » (52). 

ek 

De herbronning van de moraaltheologie in de Openbaring en in de 
actuele vrijheidssituatie van de mens is een dringende opdracht « met het 
doel, de heiligen tot volmaakte plichtsvervulling te brengen, en het Lichaam 
van Christus op te bouwen, tot de tijd dat wij allen tot de eenheid van het 
geloof en van de kennis van Gods Zoon zijn gekomen, een volwassen. man 


zijn geworden, en de mannenmaat van de volmaakte Christus hebben 
bereikt» (Eph, 4, 12-13). 


Groot Seminarie Brugge. £ D. QUARTIER. 


(51) Cfr P. DRIESSEN, Le conditionnement sociologique de la vie morale, in Morale 
chrétienne et requêtes contemporaines, supra cit p. 143-160. J. LECLERCOQ, 
art. Morale et méthode positive, in Miscellanea moralia A. Janssen, Leuven. 
1948, p. 17-28. IDEM, art. La dimension sociale de la morale, in La Revue nouvelle, 
t. 20, 1954, p. 165-180. Lumen Vitae, t. 6, 1951, p. 1-390, bevat de referaten van 
de III° Internat. Conferentie voor godsdienstsociologie, gehouden te Breda in 1951. 
J. F. MOTTE, art. Sociologie et pastorale, in La Maison-Dieu, n. 36, 1953, p. 86- 
102. J. KERKHOFS, Godsdienstpraktijk en sociaal milieu, Brussel, 1954. IDEM, 
art. Sociologie religieuse et pastorale, in Nouvelle revue théol., t. 76, 1954, 
p. 844-857. 

(52) E. MERSCH, art. La morale et le Christ total, in Nouvelle revue théol., t. 68, 
1946, p. 633-647, 635. IDEM, Morale et Corps mystique, Parijs, 19492, G. THILS, 
Théologie et réalité sociale, Tournai-Paris, 1952. J. LECLERCGQ, op. cit, p. 341 : 
«Le père de Lubac a publié un ouvrage qui a fort attiré l'attention : Catholicisme, 
Les aspects sociaux du dogme ; mais personne n'a tenté, jusqu’ici, l'ouvrage 
parallèle sur les aspects sociaux de la morale ». 


— Jol — 
DE MORALITEIT DER BIOLOGISCHE OVERPLANTINGEN 


De biologische overplantingen (*) blijken, naar het oordeel der genees- 
heren, nog voor een groot deel toekomstmuziek te zijn. Toch is er op dit 
gebied reeds een en ander beproefd en met een wisselend sukses bekroond 
geworden. En wie weet wat de toekomst ons nog verder brengen zal ? 

Het is een gewettigde ambitie der moralisten de problemen vóór te zijn, 
op voorwaarde dat zij bereid blijven hun oplossingen later desnoods nader 
te bepalen. In vragen zoals deze echter is het geraadzaam niet te ver voorop 
te lopen, zonder de biologen en geneesheren te raadplegen. Want mochten 
de transplantaties, of de interessantste vormen daarvan, biologisch en 
medisch onmogelijk of niet doeltreffend blijken, dan zou dit een aanduiding 
zijn dat deze tegennatuurlijk en niet zedelijk zijn ; zodat men zich verder 
niet de hersenen zou hoeven te pijnigen met de studie van valse problemen. 

Van zedelijk standpunt maakt bij een eerste zicht de biologische trans- 
plantatie van ledematen en organen — vooral wanneer deze laatste dubbel 
zija bij de gever en totaal ontbreken bij de krijger, — een eerder gunstige 
indruk. Die indruk wordt in ruime mate bepaald door de liefdevolle bedoe- 
ling waarmede zij geschiedt. 

Evenwel wettigt een goed doel niet gelijk welke handeling. Deze moet 
zelf in haar eigen objektieve struktuur goed zijn. Welnu, tot de objektieve 
struktuur van de overplanting van organen en ledematen, — wij bedoelen 
hier voornamelijk de deutero-transplantaties —, behoort dat men deze aan 
een donor vraagt en hem verminkt. De moralist staat dus voor de vraag of 
deze verminking met het oog op overplanting zedelijk geoorloofd is. 


* 

* 
Vooreerst is het onmogelijk de transplantatie onder te brengen in de 
kategorie van daden met dubbel gevolg en de verminking te aanzien als on- 


(1) Voor de notie van transplantatie zie A. NIEDERMEYER, Handbuch des speciel- 
len Pastoralmedizin, IV, Wenen, 1953, bl. 32: « Unter Transplantation versteht 
man : 

1. Die Uebertragung von lebenden oder überlebenden Gewebe zur Deckung von 
Gewebedefekten. 

2. Die Veberpflanzung von Organen zwecks Ersatz der geschwächten, resp. verloren- 
gegangenen Organfunktion. (« Substitutions-Therapie »). 

Man unterscheidet nach der Herkunft der übertragenen Gewebe, resp. Organe : 
1. Homologe und heterologe Transplantation : je nachdem die Gewebe übertragung 
von entsprechenden oder von andersartigen Geweben erfolgt. 

2. Auto- und Deuterotransplantation : je nachdem das Transplantat von eigenen 
Körper des Patienten stammt oder von einem fremden Spender. 

3. Homoio- und Heterotransplantation (artgleiche und artfremde Tr.) : je nach- 
dem als Transplantat menschliches oder tierisches Gewebe verwendet wird ». 


— 352 — 


rechtstreeks gewild. De verminking is een noodzakelijke voorbereiding, op - 
haar eigen rechtstreeks gewild, als middel tot een goed doel, Omwille van die 
direkte verminking mag de transplantatie niet op dezelfde lijn geplaatst 
worden als het geval van de soldaat die zich aanbiedt voor een gevaarlijke 
militaire verrichting, waarbij hij het leven zal inschieten, of van een missio- 
naris die zijn gezondheid prijs geeft in de prediking van het evangelie. In 
het geheel der transplantatie is de zelfverminking geen spijtig gevolg van een 
handeling, dat gekompenseerd wordt door de gelijktijdige aanwezigheid van 
een goed gevolg, in casu, van het feit dat een naaste de vruchtbaarheid ver- 
werft of opnieuw ziet. Zij is hier een rechtstreeks gewild ingrijpen. 


* 
ok 


Wij willen ook tussen haakjes aanmerken dat wij hier alleen de trans- 
plantatie van ledematen en organen op het oog hebben, die afkomstig zijn 
van een levende donor, en niet van overledenen. Geen enkele moralist zal 
bezwaren hebben tegen het afstaan van organen na de dood of het nemen 
der organen van een overledene. Ten aanzien van het stoffelijk overschot kan 
geen spraak meer zijn van rechtstreekse verminking in de strikte zin. Evenwel 
heeft de paus in verband met het aanwenden van lichaamsdelen van over- 
ledenen met therapeutische doeleinden, onlangs nog beroep gedaan op de 
piëteit, en eerbied gevraagd voor het lijk, alsook wettelijke bepalingen om die 
eerbied te verzekeren (°). 

Wat hier gezegd wordt over transplantatie van organen en ledematen 
afkomstig van een overledene, mag ook gelden in verband met de overplan- 
ting van lichaamsdelen die bij een levende donor om een andere indikatie 
heelkundig toch moesten weggenomen worden. 


wie 
hd 


Over de transplantatie met levende gever bestaat totnogtoe niet veel lite- 
ratuur. Onder de handboeken die er, hoewel uiterst kort en zonder voldoende 
schakering over handelen, kan men Noldin-Schmitt (®), Jorio (*) en Nieder- 
meyer (5) vermelden. Er is reeds meer te vinden in artikelen als die van Van 
Zunderen (°) en Bender (Pis) of in monografieën gelijk die van Cun- 
ningham (°). 


(2) Cfr La documentation catholique, t. LI, n. 1184, bl. 1286. 

(3) Summa theologiae moralis, Barcelona, II, 1944, n. 328, 4. 

(4) Theologia moralis, Napels, 1954, II, n. 168. 

(Oee De ND Ine Ze 

(6) Overplanting van ledematen en organen, in Jaarboek 1950 van het werkgenootschap 
van katholieke theologen in Nederland, Hilversum, 1950, bl. 116. 

(6bis) Organorum humanorum transplantatio, in Angelicum, 1954, bl. 139, 

(7) The morality of organic transplantation, Washington, 1944, 
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ne Ioden 

Pater Van Zunderen pakt het probleem aan langs de fundamentele 
vraag : welk recht heeft de mens over zijn ledematen en organen, m.a.w. 
in hoever mag de mens rechtstreeks over zijn ledematen en organen beschik- 
ken ? in hoever moet hij zijn lichamelijke integriteit bewaren of mag hij haar 
opgeven ? 

De mens heeft geen absoluut en volstrekt eigendomsrecht als zou hij 
naar willekeur over zijn organen en ledematen kunnen beschikken. De grond 
daarvan is dat de mens binnen de orde der schepping door God gemaakt en 
geroepen is tot de verwezenlijking van een zelfstandige bestemming : goed 
en volkomen mens zijn, Over het bestaan zelf van het leven heeft hij niet te 
beschikken (zelfmoord is uit den boze), noch over het bestaan van zijn 
menselijk leven, d.i, met verstand, ogen, nieren, ovaria, enz. (zelfverminking 
is ongeoorloofd). Dit alles is hem eenvoudig opgelegd om het te beleven 
tot een dwingend gesteld doel : God te dienen en zijn eigen geluk te verze- 
keren (°). 

Heeft de mens geen absoluut beschikkingsrecht over zijn ledematen, toch 
is hij meer dan de eenvoudige vruchtgebruiker of beheerder ervan, die aan de 
substantie zelf van de hem toevertrouwde goederen niet mag raken. De mens 
heeft een beperkt eigendomsrecht en mag in zekere mate over zijn organen 
en ledematen beschikken, namelijk, wanneer hun verwijdering noodzakelijk 
is voor het welzijn van het geheel. In een subsistent geheel zijn de delen er 
immers voor het geheel en niet voor zich zelf (*). 


Verder komt dan de vraag of de mens buiten de gestelde voorwaarde 
van het welzijn van het gehele organisme mag beschikken over zijn lede- 
maten en organen. Hierop dient in beginsel bevestigend geantwoord : alle 
moralisten aanvaarden immers dat bloedtransfusie geoorloofd is. Tot waar 
strekt dit verder beschikkingsrecht ? Tot daar waar de ingreep niet tegen 
het volkomen menselijk leven ingaat ; want dit is het doel van de mens en 
dan ook van elk zijner delen. 


Hier wendt Pater van Zunderen het onderscheid aan tussen verminking 
en verwonding. Het wezenlijke van de verminking (**) ligt hierin dat een 


(8) Cfr L. BENDER, Gij zult niet doden, Hilversum, 1937, III, bl. 22-25 ; PIUS XII, 
Toespraak tot het eerste internationaal kongres voor hystopathologie van het zenuw- 
stelsel, op 14 September 1952, in Katholiek archief, 1952, n. 45, bl. 891, 

(9) Cfr PIUS XII, Toespraak tot het 26° kongres van de Italiaanse vereniging voor 
urologie, in Katholiek archief, 1953, n. 2, bl. 29 ; Toespraak tot het eerste inter. 
nationaal kongres voor hystopathologie … T.a.p., bl. 895. 

(10) Cfr L. BENDER, T.a.p., bl. 16 ; H. NOLDIN, T.a.p., n. 328 ; A. VERMEERSCH, 
Theologiae moralis principia, responsa, consilia, Rome, 1938, n. 299, 
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levensfunktie blijvend wordt weggenomen of verstoord. Een verwonding in- | 
tegendeel is een schending van de lichamelijke gaafheid, waarbij geen enkel | 
deel van het lichaam zo wordt getroffen dat het zijn funktie of werking niet 
meer behoorlijk kan verrichten. 

De mens mag zich redelijkerwijze een verwonding aanbrengen niet enkel 
om het welzijn van het geheel, maar ook om elk goed doel ; te meer, daar de 
natuur zelf in deze gevallen spoedig herstel brengt : b.v., na bloedgave. De 
mens mag zich echter niet verminken door een ingreep waarbij hij niet meer 
op behoorlijke wijze zijn volkomen menselijke roeping kan verwezenlijken. 

Wijl nu de transplantatie van een gezond orgaan dat een grote funktie 
verricht, een direkte verminking insluit, en deze niet op het welzijn van het 
geheel gericht is, is zij ongeoorloofd. Deze integendeel die sleehts een ver: 
wonding uitmaakt, is wel toegelaten. 

Wanneer wij deze beginselen ietwat dichter bij de konkrete werkelijk- 
heid brengen, komen zij hierop neer. a. Er is ongeoorloofde verminking, zo 
een gehele funktie gestoord of vernietigd wordt : b.v, door beide eierstokken, 
beide hoornvliezen weg te nemen. b. Dit wordt ook het geval geacht, wanneer 
men één van de dubbelorganen verwijdert of diens funktie opheft. c. In het 
geval waarin men alleen een deel van een orgaan verwijdert, b.v, één bijnier, 
zal de moralist bij de geneesheer moeten te rade gaan. Indien door het weg- 
nemen van het deel een levensfunktie opgeheven of gestoord wordt, is zij 
verboden ; zo niet, is zij geoorloofd, In dit gebied zijn er zekere grensgeval- 
len waarover kan getwist worden. 

Van Zunderen voelt zich in zijn standpunt gesteund door een passus 
van de encycliek Casti Connubüi over de sterilisatie. « De burgerlijke autori- 
teiten echter, zo zegt de paus, hebben over het lichaam hunner onderdanen 
geen direkte macht ; zij kunnen dus nooit, noch om eugenetische redenen 
noch om redenen van gelijk welke aard dan ook, het lichaam zo maar ver- 
minken of aantasten, waar geen schuld en geen reden van lijfstraf aanwezig 
is.… Ook de enkeling heeft over zijn ledematen geen andere macht dan die 
welke beantwoordt aan hun natuurlijk doel. Hij mag ze niet vernietigen of 
verminken of zich op andere wijze tot zijn natuurlijke funkties ongeschikt 
maken, tenzij het welzijn van het gehele lichaam op geen andere wijze kan 
behartigd worden » (#). 

In verband met deze tekst zal iedereen wel toegeven dat transplantatie 
niet hetzelfde is als sterilisatie. Deze laatste is struktureel negatief gericht, 
vermits zij louter onbekwaam maakt. De eerste gebeurt niet eenvoudig om 
iemand onbekwaam te maken, maar om een ander met een gekregen lichaams- 


(11) Cfr 4.4.S., 1930, bl. 565. 
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deel bekwaam te maken. Ook het feit dat de encycliek geschreven is in een 
tijd waarin men de mogelijkheid van transplantaties nog niet vermoedde, 
brengt mede dat de afwijzing van de sterilisatie door de paus nog geen ver- 
oordeling inhoudt van de transplantatie. Toch is de veroordeling van de ste- 
rilisatie buiten het geval van straf voor zware misdaad en dat van de nood- 
zakelijkheid voor het behoud van het hele organisme, zo algemeen gesteld, 
dat zij schijnt te gelden voor iedere zware verminking. Zodoende zou de 
pauselijke tekst de stelling van de ongeoorloofdheid van een grote transplan- 
tatie met voorafgaande verminking van de donor blijken te steunen. 

Indien men nu even terugblikt op deze samenvatting van de stelling van 
Van Zunderen, heeft men wel de indruk dat zijn betoog ernstig is, maar 
tevens dat er verscheidene zwakke punten in voorkomen. a. Van Zunderen 
gaat uit van de begrippen eigendom en vruchtgebruik en van een te eng om- 
schreven finaliteit van het menselijk organisme. Welnu, wat de eerste betreft, 
de begrippen dominium en ususfructus welke hier aangewend worden, horen 
eigenlijk thuis in de moraal der ruilrechtvaardigheid, bepaaldelijk in het 
probleem van het eigendomsrecht over tijdelijke zaken. Zij kunnen hier dus 
slechts in weinig nauwkeurige en analogische zin fungeren. Het begrip Gods 
meesterschap over het leven bedoelt veel meer het feit dat God het opperste 
en alles beheersende doel is van ons leven, waarheen wij als moreel wezen 
en overeenkomstig onze eigen aard met al onze krachten moeten streven. De 
mens heeft ongetwijfeld een zeker beschikkingsrecht over zijn leven, Zo kan 
het gebeuren dat de mens zich uit eigen beslissing in omstandigheden kan 
werpen, waarbij hij zekerheid heeft dat hij er het leven bij inschiet (on- 
rechtstreeks gewild). Het kan nog vaker geschieden dat hij zijn eigen leven 
werkelijk in gevaar stelt. Dat alles strookt niet heel en al met de voorstelling: 
God of mens, eigenaar van ons leven. Precieser gezegd, het leven beduidt 
niet iets onderscheiden van de persoon als een goed waarover deze een vrucht- 
gebruik zou hebben. Het leven is in feite de reëel existerende persoon die 
geroepen is naar God (*). b. Anderzijds wordt door de auteur het finaliteits- 
beginsel te veel tot de biologische doelmatigheid beperkt en niet tot het glo- 
baal-menselijke uitgebreid. Binnen het eng kader der biologische orde kijkt 
hij zich, bewust of onbewust, blind op de organen louter morfologisch en 
statisch genomen. Van medikaal standpunt echter is het geraden de lichame- 
lijke menselijke volkomenheid eerder te zoeken in de fysiologische funktie 
dan in de anatomische toestand van een orgaan. De schrijver aanziet b.v, 
het verwijderen van een dubbel orgaan als een ongeoorloofde verminking. 
Maar, wanneer de geneeskunde verzekert dat twee gezonde nieren slechts de 


(12) Cfr BEYSENS, Hoofdstukken uit de bijzondere ethiek, Bussum, 1917, bl, 7. 
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helft van hun werkvermogen aanwenden en dat bij afwezigheid van één nier 
de overblijvende haar afmetingen en werking verdubbelt, en zo praktisch 
niet ver beneden de prestatie van de twee nieren komt, dan kan men daar niet 
spreken van grondig aangetast worden in een menselijke funktie en in het 
volwaardig mens zijn. c. De geneesheren voelen doorgaans ook weinig sym- 
pathie voor Van Zunderen’s ongeschakeerd onderscheid tussen verwondin- 


gen en verminkingen. Er zijn gevallen waar iemand na een zware voetampu- 


tatie met een kunstmatig vervangstuk zijn werk zo goed voortdoet als voor- 
heen ; en andere gevallen waar iemand sterft in een ingrijpen van aesthe- 
tische heelkunde of in een blindedarmoperatie. 


GT 


Tot dusver de stelling van Van Zunderen en van de auteurs der geciteer- 
de handboeken, die wel bloedtransfusie en huidoverplanting toestaan, maar 
zich uitspreken tegen de overplanting van alle enigszins belangrijke organen. 
Ondanks haar en hun bewijsgronden, zijn er ook moralisten die de geoor- 
loofdheid verdedigen. Terwijl de eerste stelling haar verrechtvaardiging zoekt 
in de individuele, vooral biologische elementen van de menselijke persoon, 
tracht de tweede zich te steunen op de sociale dimensie van de mens op na- 
tuurlijk en bovennatuurlijk plan. 

Onder de verdedigers van de geoorloofdheid deed zich speciaal de Ame- 
rikaan Cunningham opmerken, die over het probleem een doktoraatsproef- 
schrift schreef, dat wij reeds vermeldden. Hij aanziet de transplantatie als 
geoorloofd, behalve wanneer zij levensgevaar of onvruchtbaarheid van de 
donor meebrengt (*). Zoals men ziet een zeer brede, al te brede stelling. 

1. Zijn grootste argument gaat uit van de eenheid van het menselijk 
geslacht. Op natuurlijk gebied reeds zijn allen verbonden met elkaar en met 
de gemeenschap in de ene menselijke natuur. Daarom is er tevens een orde- 
ning tussen elkaars ledematen. Op bovennatuurlijk plan zijn alle mensen 
aktuele of potentiële leden van het éne Mystiek Lichaam van Kristus. Deze 
band, hoewel inwendig en geestelijk, strekt zich tot het lichamelijke uit. Wel- 
nu, op deze eenheid dient het beginsel toegepast dat door allen aanvaard 
wordt : wijl het deel op het geheel geordend is, mag het om het geheel weg- 
genomen worden. Dit is gesteund op de natuurwet en op de kristelijke liefde. 
Dus vermits onze ledematen op de gehele mensheid geordend zijn, mogen 
wij die wegnemen om ze aan de evenmens te schenken (**). 


(13) Cfr T.a.p., bl. 101. 

(14) Cfr Tap, bl. 60 en v.; Pater Vermeersch maakte vroeger reeds gelijkaardige 
beschouwingen om bloedtransfusie en huidoverplanting te verrechtvaardigen. Cfr 
Tap. II, n. 299. 
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Daarop merkt Pater Van Zunderen aan : a. De verhouding van de mens 
tot de naaste en het mensdom is heel anders dan die van het lidmaat tot het 
lichaam. Het lidmaat is er louter voor de persoon, de mens is er niet voor 
de gemeenschap maar deze voor hem (*®) ; b. indien de mens slechts voor 
de gemeenschap bestond, dan zou hij zich rechtstreeks mogen doden om de 
gemeenschap niet met een besmettelijke ziekte aan te steken, of zich recht- 
streeks mogen verminken voor een wetenschappelijk onderzoek ; c. ten an- 
dere, in het geval der transplantatie helpt de ene mens niet onmiddellijk de 
gemeenschap, maar een ander deel ; d. uit Cunningham’s redenering zou 
ten slotte voortvloeien dat sterilisatie om eugenetische redenen geoorloofd 
is, hetgeen door de paus nochtans hevig wordt tegengesproken. 

2. Een ander argument van Cunningham is dit. Het is soms toegelaten 
zich indirekt te doden als er een geproportioneerde reden aanwezig is ; b.v., 
een soldaat mag zich aanbieden voor een gevaarlijke militaire verrichting ; 
en soms zich direkt te verminken, b.v, in het geval van amputatie voor het 
behoud van de persoon. Welnu verminken is een kleiner kwaad dan doden. 


(15) Cfr PIUS XII, Toespraak tot het eerste internationaal kongres voor hystopatho- 
logie.…, T.a.p., bl. 894 : « Het zij opgemerkt dat de mens als persoon uiteindelijk 
niet aan het nut van de gemeenschap ondergeschikt is ; maar dat integendeel de 
gemeenschap er is voor de mens. 

De gemeenschap is het door de mens en door God gewilde grote middel om de uit- 
wisseling te regelen, daar waar de wederzijdse behoeften elkaar aanvullen, om een 
ieder te helpen om volmaakt zijn persoonlijkheid volgens zijn persoonlijke en 
sociale geschiktheden te ontwikkelen. 

De gemeenschap, als een geheel beschouwd, is geen fysieke eenheid, die op zichzelf 
bestaat en haar individuele leden zijn er geen integrerende delen van. Het fysieke 
organisme van de levende wezens, van de planten, van de dieren of van de mens 
bezit als geheel een eenheid, welke op zichzelf bestaat ; elk van zijn ledematen, 
bijvoorbeeld de hand, de voet, het hart, het oog is een integrerend deel, volgens 
de gehele natuur bestemd, om in het geheel van het organisme te worden inge- 
schakeld. Buiten het organisme heeft het door zijn natuur zelf, geen enkele zin en 
geen enkel doel ; het is geheel door de totaliteit van het organisme waarmee het 
verbonden is, geabsorbeerd. 

Het is geheel anders in de morele gemeenschap en in elk organisme met een zuiver 
moreel karakter. Het geheel heeft hier geen eenheid, welke op zichzelf bestaat, 
maar een eenvoudige eenheid van finaliteit en van aktie, In de gemeenschap zijn 
de individuen slechts medewerkers en instrumenten voor de verwezenlijking van 
het gemeenschappelijk doel. 

Wat volgt hier voor het fysieke organisme uit? De meester en vruchtgebruiker 
van dit organisme, hetwelk een subsisterende eenheid bezit, kan direkt en onmid- 
dellijk over de integrerende onderdelen, de ledematen en organen, binnen het 
kader van hun natuurlijke doelstellingen beschikken ; het kan op gelijke wijze 
tussenbeide komen telkens en in de mate, dat het welzijn van het geheel dit vraagt 
om er de ledematen van te verlammen, te vernietigen, te mutileren of te scheiden. 
Maar wanneer daarentegen het geheel slechts een eenheid van doelstelling en 
aktie bezit, bezit zijn chef, d.w.z, in dit geval, het openbaar gezag, zonder twijfel 
een direkt gezag en het recht, eisen aan de aktiviteit van de delen te stellen, maar 
het kan in geen geval over zijn fysiek wezen beschikken. Elke direkte aanval op 
zijn wezen is ook een misbruik van de bevoegdheid van het gezag ». 
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Dus, mag men de geoorloofdheid van direkt verminken aanvaarden in geval 
van geproportioneerde reden (*). 

Hierop dient geantwoord : a. dat de pariteit tussen indirekt doden en 
direct verminken totaal onbewezen is, en b. dat het gevaarlijk is te redeneren 
op grond van de resultaten van handelingen zonder inachtname van hun 
objektieve struktuur. 

3. Tenslotte haalt Cunningham een derde bewijsvoering aan uit de al- 
gemene goedkeuring welke de bloedtransfusie bij de moralisten gevonden 
heeft. Bloedtransfusie, zegt hij, is een kleine verminking. Welnu, magis et 
minus non variat speciem. Dus, vermits bloedtransfusie als liefdedaad geoor- 
loofd is, moet een grote verminking in geval van transplantatie het ook 
zijn (#). 

Hiertegen kan aangemerkt worden : a. dat, zoals vroeger gezegd werd, 
er geen pariteit is tussen bloedtransfusie en de grote verminkingen ; de 
eerste belet geen enkele menselijke funktie, de tweede doen dat soms wel ; 
b. dat transplantatie wel een liefdedaad is, beschouwd in de ontvanger, maar 
dat deze liefdedaad bij voorbaat een ontworteling bij de donor als voor- 
waarde veronderstelt, waarvan de zedelijke geoorloofdheid zou moeten bewe- 
zen worden ; c. dat Cunningham’s thesis steeds niet goed te rijmen is met 
de uitspraak van Casti Connubii die verminking alleen toelaat voor het wel- 
zijn van het eigen organisme en mogelijks in geval van straf voor misdaad. 

Wat die pauselijke tekst betreft, op verscheidene manieren heeft men 
reeds getracht een verzoening tussen hem en Cunningham’s zienswijze tot 
stand te brengen. Me Carthy vraagt zich af of men onder de term welzijn van 
het lichaam, ook niet het sociale lichaam zou mogen verstaan (“°). Kelly 
verwerpt deze fantastische verzoeningspoging, maar tracht oplossing te vin- 
den langs een andere weg (*°). Toen de paus in 1930 zijn encycliek uitgaf, 
zegt hij, kende men slechts één doel der organen. Nu dat de transplantatie 
mogelijk is bevonden, blijken zij een sekundaire natuurlijke funktie te heb- 
ben : dienstbaarheid aan de evenmens. Zodoende zou men de uitspraak van 
de paus mogen uitbreiden. Wanneer de donor slechts een deel van een or- 
gaan of een dubbelorgaan geeft, volbrengt dit zijn sekundaire funktie (hulp 
aan de naaste) zonder dat zijn primair doel (eigen lichamelijk welzijn) op- 
gegeven wordt. In geval van levens- of steriliteitsgevaar zou het sekundair 


(16) Cfr T.a.p., bl. 96. 

(17) Cfr T.a.p., bl. 99. 

(18) Cfr The morality of organic transplantation, in Irish ecclesiastical record, 1946, 
bl. 192-198. 


(19) Cfr Current theology-notes on moral theology, 1946 in Theological studies, 1947, 
bl. 97-104, 
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doel bereikt worden met positieve frustratie van het primair doel ; hetgeen 
tegen de zedenwet zou zijn. 

Ook in verband met deze ingenieuze oplossing brengt Van Zunderen 
volgende beschouwingen naar voor : a. vooreerst is de hulp aan de even- 
mens niet het natuurlijk doel van het orgaan zelf, maar van de overplanting 
ervan, welke niet kan geschieden tenzij door een rechtstreekse verminking ; 
b. verder blijft het weggeschonken orgaan van de donor na de transplantatie 
niet meer op zijn eigen welzijn en doel gericht, zodat het primair doel van 
het orgaan wel verloren is gegaan ; c. tenslotte komt altijd de zelfde vraag 
weer, of, gegeven het feit dat de wetenschap een orgaan tot nut van een an- 
dere kan doen strekken, dit doel door zulk een middel als verminking mag 
nagestreefd worden. De analogie met het geval der artificiële inseminatie 
(2°) doet een ontkennend antwoord vermoeden. Immers het zaad door pol- 
lutie bekomen bereikt zijn doel, maar de bevruchting langs deze weg is on- 
geoorloofd. Tenslotte heeft van medikaal standpunt die sekundaire funktie 
niet veel om het lijf. lmmers in de huidige stand der geneeskunde zijn alle 
transplantaties, met uitzondering van die der cornea, veroordeeld om te ont- 
aarden en uiteindelijk af te sterven. 
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Zoals men ziet, geeft de stelling van Cunningham al niet meer voldoe- 
ning dan die van Van Zunderen. Deze laatste redeneerde van uit de natuur- 
lijke en individuele, vooral biologische, elementen der menselijke natuur. De 
eerste gaat uit van de natuurlijke en bovennatuurlijke gemeenschapsfaktoren. 
Beide zienswijzen bevatten waardevolle elementen, die echter overbenadrukt 
worden. Het komt er op aan een synthese te vinden waarin zij alle hun harmo- 
nische plaats zouden krijgen. Mogelijks zou kunnen gezocht worden in vol- 
gende richting. 

Het antwoord op de vraag der toelaatbaarheid van biologische trans- 
plantaties, gelijk ten andere op alle problemen van menselijke en kristelijke 
moraal, moeten gegrond zijn — de paus onderstreepte het nog onlangs in zijn 
toespraak tot de leden van het medisch wereldverbond (°), — in de door 
God bepaalde aard van de menselijke persoon en zijn bestemming. De in- 
houd bepalen van het begrip en de werkelijkheid van de menselijke persoon 
in zijn drievoudige dimensie van subsistent geestelijk-lichamelijk individu, 
schepsel Gods en sociaal wezen, en op het dubbel plan van natuur en boven- 
natuur, is geen gemakkelijke taak. Te meer daar er tot het mens zijn, naast 
wezenlijke en eeuwige, ook historische, tijd- en situatie-gebondene ele- 


(20) Cfr A.A.S., 1949, bl. 557, 
(21) Cfr La documentation catholique, t. II, n. 1184, 1286, 
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menten behoren. Desniettegenstaande bestaat er in gezonde moraal geen an- 
dere weg dan te redeneren van uit de integrale menselijke en kristelijke per- 
soon. 

Zedelijk goed is bijgevolg een daad, wanneer deze strookt met — of 
strekt tot — de volmaakte uitbouw van de menselijke natuur volledig be- 
schouwd. In die volmaakte uitbouw onderscheidt men meerdere kategorieën 
van waarden : het lichamelijk-biologische, het intellektueel-morele, het indi- 
viduele, het sociale, het religieus-bovennatuurlijke, Al deze elementen samen 
moeten tot één harmonisch geheel uitgebouwd worden met inachtname van 
de hiërarchische gebondenheid der waarden. De onderscheiden waarden im- 
mers hebben geen subsistentie op hun eigen en bijgevolg geen eigen onafhan- 
kelijke onaantastbaarheid. Elk van hen is deel van een geheel, namelijk van 
de verwezenlijking der kristelijke integrale schoonmenselijkheid. 

Om de betekenis van het lichamelijke in het geheel juist te bepalen 
moeten wij ons plaatsen op het standpunt van de spiritualistische en kriste- 
lijke antropologie. De mens is een geïnkarneerde ziel, een bezield lichaam, 
een eenheid waarin beide elementen in essentiële verbondenheid hun rol te 
vervullen hebben tot uitbouw van het volmaakt menselijke. Beider rol echter 
is niet even berechtigd. Het lichaam vervult bij de mens de taak van werk- 
en uitdrukkingsvermogen van het geestelijke en het goddelijke in ons, tevens 
van brug tot gemeenschap tussen onze geest en andere geesten (°). Voor 
zover het lichaam van wezenlijk belang is om als uitdrukking van de geest 
en als weg naar de gemeenschap, de persoon te dienen, moet het als heilig 
geëerbiedigd worden. Voor zover het de persoon niet meer kan dienen als 
uitdrukking van de geest en als brug naar de gemeenschap, of ten minste, 
voor zover de persoonlijkheid er zich kan van ontdoen zonder schade 
te lijden in de geest, mag het lichamelijke opgeofferd worden. Dit geldt 
vooral wanneer de persoon door dit offer een grote dienst kan bewijzen, 
aan een andere persoon. 

Natuurlijk mag geen enkele essentiële waarde in het komplex geheel 
der menselijke totale bestemming opgegeven worden : noch het bestaan, 
noch het lichaam, noch het verstand, noch de deugd. Die behoren wezenlijk 
en fundamenteel tot de persoonlijke bestemming van ieder mens, welke aan 
niets of niemand kan of mag ondergeschikt worden. Maar eens dat het 
wezenlijke in elk domein van de menselijke volkomenheid verzekerd is, blijft 
voor het overige de hiërarchische ordening der onderscheiden volmaakt- 
heden gelden. 

Wanneer men zoekt waar die menselijke volkomenheid gelegen is, mag 


(22) Cfr J. MOUROUX, Sens chrétien de L'homme, Parijs, 1947, bl. 43. 
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men nooit vergeten dat deze zich slechts verwezenlijkt in het konkrete bestaan 
van ieder menselijke persoon, met de eigen strikt individuele kentrekken, 
waarbij een ieders ware volmaaktheid een eigen stempel draagt, die men 
niet zonder meer aan een andere kan overdragen. Hoe individueel « eigen » 
de mens ook is, toch is hij wezenlijk een sociaal wezen dat in natuurlijke 
en bovennatuurlijke orde aangewezen is op krijgen van - en geven aan de 
gemeenschap, op communio met zijn evennaaste en met de mensheid. 

Daar de mens nimmer al het mogelijke dat hij in zich draagt, kan 
realiseren, moet hij, — hetzij uit aanvaarding van gegeven omstandigheden, 
hetzij uit eigen redelijke beslissing, — bepaalde verwezenlijkingen 
laten varen, en zich beperken tot het nastreven van een volmaakt- 
heid in bepaalde domeinen. De keuze onder de te verwezenlijken volmaakt- 
heden dient te geschieden volgens een hiërarchische ordening onder de moge- 
lijke volkomenheidsfaktoren. Lagere waardenreeksen moeten soms wijken 
voor hogere : b.v, lichaamskultuur en intellektuele vorming voor morele en 
godsdienstige waarden, welke niet, of niet goed, kunnen samengaan met de 
uitbouw der eerstvermelde in de situatie en de roeping van een konkreet in- 
dividu. Dit is vooral het geval, wanneer men zich plaatst in de enige werke- 
lijke orde, namelijk de bovennatuurlijke orde, welke aan de natuurlijke goe- 
deren en ook aan het lichamelijke een sterk relatief belang geeft in het licht 
van de hogere waarde der deugd. « Wie terwille van Mij zijn leven verliest, 
zal het vinden. Wat baat het de mens, zo hij de hele wereld wint, maar schade 
lijdt aan zijn ziel ». (Mat, 16,25). « Zo uw rechterhand u ergert, houw ze af 
en werp ze weg ; want beter is het voor u dat een uwer ledematen verloren 
gaat, dan dat heel uw lichaam in de hel wordt geworpen » (Maät, 5,3) (2). 
Aan de hiërarchische ordening onder de mogelijke volmaaktheidsfaktoren in 
een gegeven konkreet geval, beantwoordt een probleem van hiërarchische 
ordening der plichten en raden. 

Voor dat probleem staat de mens die uitgenodigd wordt om op te treden 
als gever van een orgaan of lidmaat aan een andere. Mag hij het offer bren- 
gen van een bepaalde lichamelijke volmaaktheid om aldus uiting te geven 
aan zijn verlangen zijn volmaaktheid te bewerken op een hoger plan der 
kristelijke liefde ? In het licht van het voorgaande zou men geneigd zijn bin- 
nen bepaalde grenzen die wij seffens nog nader zullen omschrijven, bevesti- 
gend te antwoorden. Het offeren van een bonum corporale uit liefde voor de 
naaste of de gemeenschap in die voorwaarden dat het wezenlijke minimum 
vereiste van de lichamelijke volmaaktheid behouden blijft, kan in strijd 
blijken met de biologische ontplooiing van een mens, maar in feite in de 


(23) Cfr 1 Jo, 3, 16 ; Mat., 19, 12. Deze teksten zijn wel niet letterlijk te verstaan, maar 
zij drukken de geest uit waarin ons probleem moet gezien worden. 
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lijn liggen van zijn algemeen menselijk en kristelijk einddoel (?®Pis). Het 
volkomen mens zijn in de fysieke zin zou, mits zekere voorwaarden, soms 
mogen aangetast worden om volkomen mens te zijn in de volle, en vooral 
kristelijke zin (?%ter), 

De beoordeling van de al of niet geoorloofdheid van de transplantatie 
zou dus — verondersteld dat zij medisch verwezenlijkt zou kunnen worden 
— een kwestie zijn van voorzichtig afwegen van konkrete waarden en kan 
bijgevolg niet worden gereduceerd tot absolute uitspraken door deduktie uit 
de begrippen « verminking », of « verwonding » of « volkomen mens zijn » 
verkregen (2). Om de grens te bepalen tot waar een donor mag gaan, zal 
rekening moeten gehouden worden met de grotere of geringere noodzakelijk- 
heid of nut van een funktie bij hem zelf en met de grotere of geringere 
behoefte aan een funktie bij de naaste. Is de dienst die een orgaan of een 
funktie moet bewijzen, voldoende verzekerd, dan mag de liefdadigheid van 
de gever verder gaan dan waar dit het geval niet of in mindere mate is. Is 
de nood van de naaste aan een bepaalde levensfunktie om in konkrete om- 
standigheden aan zijn roeping te kunnen beantwoorden groot, dan mag hem 
meer gegeven worden dan wanneer dit het geval niet is (2%). 

Deze algemene beginselen kunnen misschien, salvo judicio ecclesiae 
samen met die van Van Zunderen en Cunningham als richtsnoer dienen in 
de beoordeling van de zedelijkheid der transplantatie. 


IV 


Om te eindigen willen wij even de belangrijkste vormen van transplan- 
tatie overlopen die tot nog toe in het centrum van de belangstelling staan, 
hetzij dat zij reeds uitgevoerd werden, hetzij dat zij voorzien worden wel- 


(23bis) Hoewel Kenny zich eerder langs de strenge kant schaart, is zijn Nederlandse 
bewerker zich bewust dat die zienswijze niet onaanvechtbaar is. Cfr Medische 
praktijk en moraal, Antwerpen, 1953, bl. 222 : « Bij de diskussies over verminking 
wordt gesproken van de innerlijke finaliteit van lichaamsdelen, eventuele sekun- 
daire funktie, de ordening van enkelingen (en hun ledematen) op de gemeenschap. 
Een integrale mensbeschouwing komt echter niet naar voren, vgl. A. CARREL, 
L'homme cet inconnu, 1953 ; N. PENDE, Dit is de mens, 1952. Zeker is dat de 
vereenzelviging van de plicht tot het levensonderhoud en de plicht tot het bewaren 
van de lichamelijke integriteit, welke zo dikwijls zonder meer gesteld wordt…. niet 
onmiddellijk in zich duidelijk is». 

(23ter) Indien de mens een deel van zijn organisme mag afgeven, — en hij mag 
dit zeker voor bloed en huid, — dan brengt zulks nog niet mede dat de staat 
hem daartoe zou mogen dwingen. Cfr Pius XII, Toespraak tot het eerste inter- 
nationaal kongres voor hystopathologie…, T.a.p., bl. 894 over de verhouding 
van de persoon tot de gemeenschap. 

(24) Cír A. VAN KOL, in Jaarboek 1950, bl. 135. 

(25) Cfr H. VAN MIERLO, in Jaarboek 1950, bl. 139. 
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dra uitvoerbaar te zullen zijn (°). 

1. Absoluut verboden zijn de transplantaties van vitale organen die de 
zetel zijn van echte levensfunkties, zonder dewelke de donor tot sterven 
gedoemd is, b.v, de twee nieren. Het verwezenlijken van de menselijke 
roeping vereist wezenlijk het lichaam als instrument en uitdrukking van de 
geest. 

2. Toegelaten zouden kunnen zijn de transplantaties van niet vitale orga- 
nen, die geen echte levensfunkties bedienen en zonder dewelke de mens, wan- 
neer hij die organen uit liefde afstaat, wel op biologisch gebied iets vermin- 
derd is, maar integendeel op geestelijk gebied tot ware heldhaftigheid kan 
uitgroeien. 

In dit gebied zal elk geval konkreet dienen onderzocht te worden aan 
de hand van de gegeven criteria in verband met de noodzakelijkheid van de 
organen bij de donor en de behoefte ervan bij de krijger. Wanneer bijgevolg 
iemand een oog of een nier zou willen afstaan uit hebzucht om er een flinke 
som geld mee te verdienen of om een andere minderwaardige reden, dan is 
dit ongeoorloofd, want dan dient zijn verminking niet ter verwezenlijking 
van zijn geestelijke persoon (°7). 

a. De overplanting van het hoornvlies stelt praktisch geen moreel pro- 
bleem. Immers, er bestaat naar het oordeel der oogartsen geen enkele me- 
dische indikatie tot het aanwenden van de cornea van een levende donor, 
vermits men hetzelfde resultaat kan bekomen met die van een overledene. 
Toch schrijven de moralisten gewoonlijk dat iemand die blijvend blind is 
tengevolge van andere oorzaken dan een gebrekkige cornea, zijn gezond 
hoornvlies ter beschikking mag stellen om daarmee een ander het gezichts- 
vermogen terug te geven (?bis). 

b. Hetzelfde dient gezegd in verband met de overplanting van de tibia 
geheel of gedeeltelijk. Omwille van de grotere kiemvrijheid schijnt er een 
geneeskundige aanduiding te bestaan om benen afkomstig van een « been- 
bank » te verkiezen boven andere van een levende donor. 

ce. Komen wij tot de inwendige organen. De overplanting van de ovaria 
schijnt in Amerika reeds op een zekere schaal toegepast te worden. De ope- 
ratie van Dr Bennet uit Philadelphia, welke Cunningham vermeldt (?), en 


(26) Wij beschouwen het probleem der transplantatie hier niet als een probleem van 
geneeskundige proefneming dat te beoordelen is volgens andere morele beginselen 
die wij hier niet uiteenzetten. Wij nemen hier de overplantingen in zover zij bio- 
logisch en medisch mogelijk zijn bevonden, om te zien of zij in zich zedelijk toe- 
laatbaar zijn. 

(27) Cfr N. SANDERS, in Jaarboek 1950..…, bl, 138. 

(27bis) Cfr KENNY, Tap, bl. 131. 

(28) Cfr T.a.p., bl, XIII, 49. 
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waarbij twee gezusters wederzijds een ovariumsektie uitruilden, was geoor- 
loofd omdat voor beide patiënten de ingreep tot behoud van hun leven 
strekte. 

In de gewone gevallen echter waarbij slechts één patient een afwijking 
heeft en de andere als een kerngezonde donor optreedt, is zij ongeoorloofd. 
De doorslaande reden is niet dat het afstaan van een ovarium de vruchtbaar- 
heid in zekere mate vermindert en de endokrine werking aanzienlijk aantast ; 
want in feite gaat de regelmatige menstruatie voort, bijna gelijk voorheen, 
en in het hormonaal tekort kan verholpen worden door inspuitingen. De 
grote reden der ongeoorloofdheid spruit voort uit de eenheid van het huwe- 
lijk die eist dat de moeder in kerkrechterlijke zin en de moeder in biolo- 
gische zin dezelfde moet zijn. Immers vermits al de eicellen vanaf de geboorte 
in het ovarium aanwezig zijn, is de moeder van een kind, dat afkomstig is 
van een ontvangen ovarium, niet de vrouw die het kind draagt, maar wel zij 
die met de eierstok het eitje leverde. Dr Schulte besluit dan dat transplantatie 
die meebrengt dat het eitje zeker van de donor komt, met de eenheid van het 
huwelijk in strijd is, en ongeoorloofd (°°). Cunningham integendeel vindt 
(in 1944) dat de vrouw in wie de nieuwe eierstok is ingeplant, van moreel 
standpunt de eigenlijke moeder van het kind is, vermits zij als bron van 
bloedtoevoer het kind uit haar substantie heeft gevormd, en dat daarom de 
ovariumoverplanting zedelijk toelaatbaar is (%). Deze stelling is thans in 
aansluiting met de pauselijke verklaring over de artificiële inseminatie zeker 
onhoudbaar. Op dezelfde gronden moet ook het overplanten van de bevruchte 
eicel verboden worden. 

Iets anders is de transplantatie van een ovarium dat toch moest wegge- 
nomen worden om een of andere wettige indikatie, en dat overgeplant wordt 
bij een gastvrouw op een plaats die geen gelegenheid tot bevruchting toelaat, 
b.v., omwille van de hormonale werking. In dit geval ziet men niet in waar- 
om een dergelijke transplantatie zou moeten verboden worden. 

d. In verband met de Voronoff-operatie, waarbij testikeloverplanting 
(eerst van de aap, doch later ook van de mens) als verjongingskuur werd 
aangewend, trad de Osservatore Romano van 28 Maart 1934 fel afkeurend 
op en verwees daarbij naar Casti Connubii die sterilisatie op eugenistische 
gronden streng veroordeelt (%). 


(29) Cfr Transplantatie van het ovarium, in Rooms katholiek artsenblad, 1948, bl. 
67-71. 

(30) Cfr T.a.p., bl. 55. 

(31) Jorio die over het algemeen tegen transplantatie gekant is, oordeelt dat transplan- 
tatie van beide testikels of eierstokken zwaar kwaad is, en die van een deel of 
zelfs van één van beide lichte zonde is. Cfr T.a.p., n. 168. 
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e. De transplantatie der hypophyse en der schildklier, indien deze ooit 
uitvoerbaar wordt, heeft veel kans van meet af aan als onaanvaardbaar be- 
oordeeld te worden. Immers, het wegnemen der hypophyse zou voor de donor 
in korte tijd een aanzienlijke vitaliteitsvermindering betekenen, welke tot 
hiertoe met geen hormonale inspuitingen voldoende kan bestreden worden. 


_ Zodoende zou deze ingreep dicht komen te staan bij het verlies van een echte 


vitale funktie waardoor de persoonlijkheid in haar wezenlijke kern geraakt 
wordt. Voor de schildklier geldt, hoewel in mindere mate, hetzelfde. 

f. Wat uit Van Zunderen’s zienswijze zou volgen aangaande de onge- 
oorloofdheid van de enkelvoudige niertransplantatie, is mogelijks wel ietwat 
streng : vooral in acht genomen de vervangende aanpassing waartoe de 
overblijvende gezonde nier in staat is. 

g. Indien de geneeskunde eveneens verzekert dat bij wegsnijden van 
een stuk bijnier het overblijvende deel zich weldra bijna tot zijn normale af- 
metingen en funktie ontwikkelt, dan ziet men niet goed in waarom de trans- 
plantatie van dat fragment zedelijk niet toelaatbaar zou zijn. 

3. Ten slotte zijn er enkele categorieën van transplantaties die bij de 
donor slechts een zeer lichte schade aanrichten, welke doorgaans door het 
organisme zelf hersteld wordt. Dit is het geval met bloedtransfusie, huidover- 
planting, en andere ingrepen der aesthetische heelkunde. Deze worden dan 
ook door alle moralisten sinds lang als geoorloofd aangezien. 

en 

Wanneer de moralist in al deze kwesties een gezond oordeel wil vormen, 
dan is hij aangewezen op de voorlichtende technische gegevens der genees- 
kunde. Eens dat die werden ingewonnen, zal hij niet uitsluitend redeneren 
van uit abstrakte noties en beginselen, maar van uit de konkrete werkelijk- 
heid van het geval in het licht van de universele beginselen. De morele beoor- 
deling van het geval zal hem des te gemakkelijker worden, naarmate hij ant- 
woord zoekt op de vraag : in welke mate is dit konkreet geval in al zijn ele- 
menten van objekt, doel en omstandigheden gericht of niet gericht op de 
verwezenlijking van een schoonmenselijke en kristelijke liefderoeping. 


L. VAN PETEGHEM. 


Mliscellanea 


OBIECTUM DEFINITUM ASSUMPTIONIS B. VIRGINIS 


Die festo Omnium Sanctorum anni 1950 Pius XII dogma Assumptionis 
Beatae Mariae Virginis solemniter definivit. In constitutione apostolica 
« Munificentissimus Deus » definitio infallibilis sequentibus verbis enuntia- 
tur : « auctoritate Domini nostri Jesu Christi, Beatorum Apostolorum Petri 
et Pauli ac nostra pronuntiamus, declaramus et definimus divinitus revelatum 
dogma esse Immaculatam Deiparam semper Virginem Mariam, expleto ter- 
restris vitae cursu, fuisse corpore et anima ad caelestem gloriam assump- 
tam ». Quaeritur quidnam praecise a Summo Pontifice definiatur et quid 
liberae disputationi theologorum relinquitur (*). 


a) Verba definitionis. 
Imprimis Romanus Pontifex indicat assumptionem non tantum ut veri- 


tatem (historicam) proponi sed ut « divinitus revelatum dogma». Inter 
theologos enim ultimis annis ante definitionem de indole revelata assumpti- 
onis controversia viguit, cui controversiae Romanus Pontifex finem affert 
imponendo assumptionem ut veritatem a Deo revelatam et nunc solemni 
modo fidei omnium propositam. Theologis quaerentibus num assumptio 
formaliter aut virtualiter tantum in deposito fidei contineatur libertatem 
disputationis relinquit. 

Maria designatur tribus titulis : Deipara, semper Virgo, Immaculata, 


(1) Textus constitutionis apostolicae « Munificentissimus Deus» editus est in A,AS, 
1950, p. 753-713 ; numeri additi post nostras citationes referunt ad textum editum 
in Coll. Gand, 1950, p. 312-324. Articuli permulti vel commentarium huius docu- 
menti constituunt vel aliquem aspectum assumptionis describunt ; vide bibliogra- 
phiam vg. in Ephemeridibus Theologicis Lovaniensibus. Inter opera de assumptione 
eminent J. DUHR, La glorieuse assomption de la Mère de Dieu, 2a ed., Parisiis, 
1951 ; J. DUHR, Le dogme de L'assomption de Marie, Tournai, 1952 (compen- 
dium addendum ad Manuale Bartmann) ; M. JUGIE, La Mort et F'Assomption de 
la Sainte Vierge, Romae, 1944 (examen criticum huius operis institutum est a 
B. ALTANER, in Theologische Revue, 1949, col. 129-142 ; 1950, col. 5-20) ; C. 
BALIC, De proclamato Assumptionis dogmate prae theologorum doctrinis et Eccle- 
siae vita, in Antonianum, 1951, p. 3-39 ; inter commentaria textus definitionis 
eminet : TI. FILOGRASSI, Constitutio apostolica de assumptione B.M. Virginis, in 
Gregorianum, 1950, p. 483-525 ; M. JUGIE, Définition du dogme de l’Assomption, 
in L'année théologique, 1951, p. 96-116 ; M. LABOURDETTE - MJ. NICOLAS, 
La définition de l'assomption, in Revue Thomiste, 1950, p. 249-267 ; B. CAPELLE, 
Théologie de U Assomption d'après la bulle « Munificentissimus Deus», in Nouvelle 
Revue Théol, 1950, p. 1009-1027. In nostro commentario utimur articulo J. 
LONCKE, De dogmatica definitione Assumptionis Mariae corporeae, Coll. Brug. 
1951, p. 432-444. 
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quibus nominibus privilegia iam prius ut dogmata proclamata enunciantur : 
maternitas divina (431), virginitas perpetua (649, 680), immaculata con- 
ceptio (1854). Ita insinuatur quod ceterum in constitutione confirmatur, 
assumptionem cum ceteris privilegiis intime connecti. Attamen «non defi- 
nitur praecise ratione talis connexionis Mariam esse assumptam ; definitur 
assumptam esse Mariam, quae est Immaculata, Virgo et Deipara, non qua- 
tenus est Immaculata, Virgo et Deipara » (?). In textu definito non fit sermo 
de dignitate regia Beatae Virginis nec de eius titulo Mediatricis gratiarum. 
Absentia tituli Reginae quibusdam theologis mirum videbatur tum quia 
Romanus Pontifex hanc dignitatem regiam iam antea, in consecratione gene- 
ris humani Cordi immaculato Mariae die 3la Octobris 1941, inculcaverat, 
tum quia assumptio et dignitas regia tam intime connectuntur : assumptio 
ad caelestem gloriam exaltationem supra omnes sanctos et angelos implicite 
connotat. Haec exaltatio in mysteriis rosarii concreto modo coronatione 
Mariae significatur et ceterum nova invocatione Litaniae Lauretanae, « Re- 
gina in ccelum assumpta », innuitur. In suis precibus ad Assumptam Pontifex 
gloriam eius regiam abunde describit. Scimus nunc, quatuor annis post defi- 
nitionem dogmaticam assumptionis, Summum Pontificem hunc alterum 
aspectum mysterii, occasione coronationis imaginis Virginis Romae die la 
Novembris 1954 publice laudasse. 

Obiectum vero definitionis breviter enuntiatur : « Maria, expleto ter- 
restris vitae cursu, fuit corpore et anima ad caelestem gloriam assumpta ». 
Quibus verbis assumptio imprimis distinguitur a canonisatione, qua glorifi- 
catio animae tantum certificatur, sed alia ex parte, assumptio non aequipa- 
ratur alicui translationi locali corporis B. Mariae in coelum. Dum decursu 
expositionis pluries dicitur Mariam « in colum evehi », « ceelo recipi », in 
definitione problema loci corporis et motus localis ne quidem tangitur et 
simpliciter proclamatur Mariam « ad ccelestem gloriam assumptam » esse ; 
itaque status gloriae proclamatur. Circumstantiae historicae huius glorifica- 
tionis per totam constitutionem apostolicam praetermittuntur, quia non fac- 
tum historicum sed unice mysterium assumptionis fidei imponitur, quod 
nobis non via historica sed sola divina revelatione innotescit : « ipsam 
glorificationem virginalis corporis almae Dei Matris, nulla humanae mentis 
facultas naturalibus suis viribus cognoscere poterat » (n.12). Unde satis habet 
Pius XII in sententia definitiva quoad circumstantias historicas formulam 
valde generalem inserere : « expleto terrestris vitae cursu». Itaque e for- 
mula dogmatica nihil eruendum videtur circa tempus, locum vel modum 
glorificationis, ne quidem circa mortem B. Mariae. 


(2) IL. FILOGRASSI, Constitutio apostolica de Assumptione B.M. Virginis, in Grego- 
rianum, 1950, p. 517. 
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Formula definitionis tum in titulatura Virginis, tum in describendis 
obiecto et circumstantiis assumptionis brevitate et concisione eminet. In quo 


satis differt a definitione Immaculatae Conceptionis, cuius obiectum bene 


eireumscribitur et ut singulare privilegium, intuitu meritorum Christi Iesu 
Salvatoris humani generis ab omnipotente Deo concessum, laudatur. 


b) Quaestiones connexae non definitae. 


Praeter quaestiones iam indicatas de tempore, de loco et de modo glori- 


ficationis, de regia potestate Virginis, duae praesertim quaestiones intime 
cum assumptione connexae liberae disputationi theologorum relinquuntur, 
mors Mariae et immunitas corporis eius a corruptione sepulcri. 

1. Quaestio num Maria ad caelestem gloriam sit assumpta transeundo 
per mortem aut absque morte aperta manet. Romanus Pontifex in hoc nihil 
definitive imposuit et documenta historica sicut et argumenta theologica 
quae apodictice mortem vel immortalitatem Mariae probarent, hucusque 
deficiunt. 

Magisterium ecclesiasticum, speciatim Pius XII quaestionem dirimere 
noluit ; consulto formula valde generali est usus : « expleto terrestris vitae 
cursu ». In Constitutione apostolica plures quidem citantur textus patristici 
et liturgici, qui opinionem traditionalem de morte Mariae memorant. Exem- 
plum sit notissima antiphona « Veneranda nobis, Domine, huius est diei fes- 
tivitas in qua sancta Dei Genitrix mortem subiit temporalem nec tamen 
mortis nexibus deprimi potuit, quae filium tuum dominum nostrum de se 
genuit incarnatum.…. » (n. 17). Praeterea exitus Mariae bis saltem sorti Filii 
eius assimilatur, ita quando Maria associatur victoriae Christi supra mortem: 
«ut quemadmodum iam Filius suus, devicta morte, corpore et anima ad 
supernam cceli gloriam eveheretur» (n. 40 ; cfr. n. 14). Qui tamen textus 
citantur ad inculcandum veritatem glorificationis Mariae, non imprimis 
mortis eius. In mente S. Pontificis mors nonnisi secundario modo affirmatur. 
Contra, Romanus Pontifex potius vitavit expressiones quibus opinionem de 
morte Mariae auctoritate sua sancire videretur. Ita explicatur glorificationem 
Mariae in documento numquam « resurrectionem » vocari, dum pluries de 
victoria Christi per resurrectionem sermo fit ; hoc enim vocabulum ideam 
mortis implicat. Modo inexspectato dicitur Mariam « neque corporis sui 
redemptionem usque in finem temporum exspectare debuisse» (n. 5; cfr. 
39). Eadem intentione omissio omnis mentionis mortis aut resurrectionis 
Mariae in novo textu Missae assumptionis explicatur (compara Secretas). 

Hac Romani Pontificis moderatione plures theologi (%) sententiam com- 


(3) Vide sententias apud G. ROSCHINI, Il problema della morte di Maria SS. dopo 
la Costituzione Apostolica, in Marianum, 1951, p. 148-163 ; cfr T.- GALLUS, Ad 
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munem de morte Mariae relinquentes confirmantur : Mariae immunitatem 
a morte adscribere volunt. Theologi ut M. Jugie, G. Roschini, T. Gallus et 
apud nos G. Philips et J. Loncke, censent Mariam expleto vitae cursu sine 
morte in gloriam esse translatam. Haec opinio nullomodo temeraria est 
dicenda, quamvis sententia mortem proponens communior et probabilior 
manet. 

Patres enim iam primis temporibus quandoque ad mortem Mariae allu- 
dunt et postea expresse eam profitentur, solo Epiphanio dubitante. Festi 
liturgici assumptionis primitivi tituli (koimèsis, dormitio, pausatio, transi- 
tus, etc.) et textus liturgici ipsi indicant obiectum primarium festi fuisse 
mortem Mariae. In traditione de morte Mariae non ambigitur (4). Sententia 
fautorum immortalitatis Mariae praesertim rationibus speculativis fulcitur 
nec satis probatur. Quidam ut M. Jugie affirmant Immaculatam in statu 
innocentiae primitivae versasse ideoque dono immortalitatis praeditam fuisse. 
Quod argumentum ne quidem a sociis eius approbatur, cum Maria revera in 
novo ordine, scil. in ceconomia redemptionis vixerit et non justitiam ori- 
ginalem protoparentum cui dona praeternaturalia coadunentur acceperit. 
Prof. Loncke argumentum praecipuum sequenti modo incipit : « Maria ver- 
satur non in statu innocentiae primitivae, nec in statu naturae purae, sed in 
ceconomia redemptionis. Sed in ceconomia redemptionis iuxta fontes mors vel 
contrahitur ab hominibus in genere ut paena peccati, vel assumitur a Christo 
ad vineendum peccatum et mortem. Án ergo ad mortem Mariae deducimur 
propter assimilationem cum hominibus in genere aut cum ipso Christo ? » 
Quaerit ergo rationem positivam mortis Mariae et non invenit. Etenim, dicit, 
Maria « data immaculata eius conceptione non contrahit mortem in similitu- 
dinem hominum, ut paenam peccati originalis» (concedo) ; « nec mors 
Mariae fuisset victoria de morte in similitudinem mortis Christi. Plenam 
enim victoriam de morte retulit Christus in cruce, non subeundo mortem, 
sed libere et potestative reponendo vitam ; cui victoriae Maria participavit 
offerendo Patri Filium suum, ita ut dicatur sub cruce mystice cum Filio 


quaestionem mortis post Bullam « Munificentissimus Deus», Romae, 1953 (cfr 
ID. in Marianum, 1950, p. 26-55). 

(4) Al. JANSSENS, Maria's Hemelvaart, Brussel, 1931, p. 144-145 : «het primair 
object van het feest der koimèsis, van de Gallicaanse liturgie der Dormitio en As- 
sumptio, van de Roomse liturgie der Hemelvaart is Maria’s dood... Maria’s dood 
wordt altijd uitdrukkelijk als een vaststaand feit vermeld.… De katholieke liturgie 
viert, sedert dertien eeuwen, de herdenking van Maria’s dood als een praeludium 
tot haar glorie in den hemel». Testimonium traditionis et liturgiae in congressu 
mariali Salmanticensi anno 1949 ex professo est examinatum ; cfr G. PHILIPS, in 
Ephem. Theol. Lov., 1950, p. 369 : « A Salamanque... on a constamment supposé le 
décès de la sainte Vierge comme un fait incontestable, étant donnée l'unanimité 
des théologiens et des fidèles sur cette conditio carnis », 
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compassa et commortua» (%). Nobis videtur hoc modo quaestionem non 
recte considerari. Non imprimis quaerendae sunt rationes mortis Mariae 
sed rationes privilegii extraordinarii immortalitatis Mariae. Mors enim 
naturaliter sequitur ex conditione humanae naturae passibilis et mortalis, 
et non vitatur nisi per donum praeternaturale aut per miraculum, Donum 
praeternaturale immortalitatis cum iustitia originali per lapsum protoparen- 
tum deperditum est nee restitutum videtur ; miraculum non est admitten- 
dum nisi adsint argumenta positiva ; haec autem desunt. Quinimo dantur 
rationes convenientiae quare B. Virgo fuerit morti subiecta, nempe ne Matris 
potior quam Filii conditio videretur et ut Filio suo conformaretur in morte 
quae non tantum victoria supra mortem sed et summa acceptio sortis huma: 
ni et voluntatis divinae erat. Immerito causae mortis in ceconomia redemp- 
tionis ad duas tantum causas restringuntur ; gratia, ne plenitudo quidem gra- 
tiae Mariae humanae naturae proprietates specificas non tollit ; humana 
natura etiam in persona immaculata manet passioni et morti obnoxia. 

2. Altera quaestio non definita versatur circa immunitatem corporis a 
corruptione sepulecri. 

In definitione tantum notatur Mariam assumptam esse « expleto terres- 
tris vitae cursu ». Nullum tamen temporis intervallum inter hunc finem vitae 
terrestris et glorificationem Virginis indicatur ; unde quidam deducunt in- 
corruptionem corporis Mariae a Romano Pontifice implicite connotari. No- 
tandum tamen est nec expresse dici Mariam « statim » post terrestrem vitam 
esse glorificatam. 

Sententia autem de incorruptione corporis Mariae propter consensum 
unanimem Patrum et theologorum doctrina communis dicitur. Nobis satis est 
indicare constitutionem apostolicam hoc privilegium pluries memorare. In 
contextu Immaculatae Conceptionis scribit Summus Pontifex : Maria « legi 
illi permanendi in sepulcri corruptione obnoxia non fuit» (n. 5) ; in con- 
nexione cum maternitate virginali statuit fideles quidem affirmare Mariam 
mortuam esse, « hoc tamen minime prohibuit quominus palam crederent ac 
profiterentur sacrum eius corpus sepuleri corruptioni obnoxium fuisse num- 
quam, numquam augustum illud Divini Verbi tabernaculum in tabem, in 
cinerem resolutum fuisse » (n. 14). Insuper quando Pontifex in fine exposi- 
tionis varia privilegia synthetice componit, scribit : « id tandem assecuta est, 
quasi supremam suorum privilegiorum coronam, ut a sepulcri corruptione 
servaretur immunis, utque, quemadmodum iam Filius suus, devicta morte, 
corpore et anima ad supernam Ceeli gloriam eveheretur, ubi Regina reful- 
geret, ad eiusdem sui Filij dexteram, immortalis saeculorum Regis » (n. 40). 


A. ROETS. 
(5) J. LONCKE, a.c., p. 437, 
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DE SEPULTURA ECCLESIASTICA CONCEDENDA VEL 
DENEGANDA 


Sepultura ab Ecclesia intenditur in defunctorum honorem et refrigerium, 
in vivorum solatium et aedificationem et in signum communionis ecclesiasti- 
cae. Ad illa bona ius non habet qui sine baptismo moritur, cum persona in 
Ecclesia seu subiectum iuris ecclesiastici quis constituatur per baptismum 
(efr. can. 87). Quare statuitur : «ad sepulturam ecclesiasticam non sunt 
admittendi qui sine baptismo decesserint » (can. 1239, S 1) (*). 

Fidelis contra ad sepulturam ecclesiasticam tus habet, imo ad eam obli- 
gatur (?). Quare « omnes baptizati sepultura ecclesiastica donandi sunt nisi 
eadem a iure expresse priventur » (can. 1239, $ 3). A.v. pro baptizatis sepul- 
turae sacrae concessio regula est, denegatio vero exceptio, et quidem talis 
exceptio quae induat naturam poenae. Porro, leges quae poenam statuunt 
strictae subsunt interpretationi (can. 19). Casus in quibus sepultura eccle- 
siastica deneganda est taxative enumerantur in can. 1240. Haec lex 
ultra personas in ea expressas numquam est extendenda, nec iis personis 
applicanda est nisi conditiones in lege statutae verificentur, nec umquam 
in dubio sive iuris sive facti est urgenda. 

In sequentibus breviter exponemus 1. quinam fideles, et sub quibusnam 
conditionibus, iure a sepultura excludantur ; 2. quomodo in hac denegatione 
proeedendum sit ; et 3. quidnam includat denegatio sepulturae ecclesiasticae. 


I. Quinam fideles, et sub quibusnam conditionibus, 
iure a sepultura ecclesiastica excluduntur ? 


Ad normam can. 1240, $ 1 «ecclesiastica sepultura privantur : 
1° Notorii apostatae a christiana fide, aut sectae haereticae vel schisma- 
ticae aut sectae massonicae aliisve eiusdem generis societatibus notorie 
addicti ». 
| Tum apostasia quum adscriptio ad sectas, de quibus sermo est, requiri- 
tur notoria ad normam can. 2197, 2° et 3°; sufficit autem ut factum 
adscriptionis sectae notorium fiat post mortem. 
Apostatae a christiana fide audiuntur qui post receptum baptismum 


(1) Ex benignitate tamen lex, quoad sepulturam, baptizatis assimilat « (cathecumenos) 
qui nulla sua culpa sine baptismo moriuntur» (can. 1239, $ 2) ; praxis insuper 
sustinetur qua mortui infantes nondum baptizati una cum matre defuncta in loco 
sacro sepeliuntur. Cír J. BRYS, Juris canonici compendium, II, p. 97 ; BOUSCA- 
REN-ELLIS, Canon Law, p. 682; contra U. BESTE, Introductio in Codicem, 
p. 616. 

(2) Quare nec fideli licet sua sponte sepultura ecclesiastica renuntiare (cfr S.C. Con- 
cilii, 12 ianuariù 1924, A.A.S., XVI, p. 188), nec familia aut amici ius habent 
impediendi sepulturam fidelis defuncti qui ea non est indignus. 
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a frde christiana (°) totaliter recedunt (can. 1325, $ 2), sive se adiungant 
alicui sectae non christianae (uti v.g. iudaismo, islamismo), sive penitus 
a fide deficientes profiteantur atheismum, deismum, pantheismum aut 
materialismum. 

Haeretici sunt qui post receptum baptismum, nomen retinentes christia- 
num, pertinaciter aliquam ex veritatibus fide divina et catholica credendis 
denegant aut de ea dubitant ; schismatici qui Summo Pontifici subesse 
renuunt aut cum membris Ecclesiae ei subiectis communicare recusant 
(can. 1325,-8 2). Attamen, ut sänctione hic enuntiata attingantur, delictum 
compleant necesse est adhaesione seu adscriptione alicui sectae haereticae 
aut schismaticae (*), et quidem cum notorietate. Quodsi talis adscriptio 
deficiat, datis dandis, aliunde hac poena plecti possunt qua peccatores 
publici. 

Privantur etiam sepultura ecclesiastica qui sectae massonicae adhae- 
rent ; item qui alüs eiusdem generis societatibus nomen dant seu qui 
societatibus secretis (5) adseribuntur quae sive palam sive clandestine funda- 
menta ecclesiae vel societatis civilis evertere conantur, v.g. uniones nihilista- 
rum et anarchistarum. Hisce non assimilantur socialistae, quia sectam 
oecultam non constituunt, etsì cum secta massonica arctissime uniuntur. 

\_Quid vero de communistis ? Societas communistica qua talis non vide- 
tur\assimilanda sectae massonicae, quia nec communistae qua tales habent 
secfetam societatum temperantiam ; aliter tamen dicendum de cellis secretis 
in Ígremio partium communistarum exsistentibus. Notandum praeterea, quod 


eles, qui communistarum doctrinam materialisticam et antichristianam 
pyefitentur, et in primis qui eam defendunt vel propagant, apostatis assimi- 
lÂntur (°), et qua tales hac sanctione attinguntur. A sepultura sacra non 
rivantur qui simpliciter adhaerent parti politicae communistarum. 


‚2° « Excommunicati vel interdicti post sententiam condemnatoriam vel 


declaratoriam ». 


(3) Ut hoc num. attingatur, non sufficit apostasia a sola fide catholica, nisi adscriptio 
ad sectam habeatur. 

(4) Secta atheistica assimilatur sectae haereticae. Resp. Com. int. Cod., 20 iulii 1934, 
efr A.A.S., XXVI, p. 494. 

(5) Disputatur inter auctores utrum requiratur societas secreta, in qua nempe aliquo 
secreto sive duces sive membra teneantur vel statuta occultentur, ut societas 
constituatur eiusdem indolis ac secta massonica. Quod requirendum videtur, 
praesertim cum agatur de materia strictae interpretationis. J. BRYS, op. cit, 
p. 100; CLAEYS BOUUAERT-SIMENON, Manuale iuris canonici, III (1943), 
p. 44 et 145. 

(6) Decretum S. Offici, 1 iulii 1949, cfr A.A.S., XXXXI, p. 334. Tales in decreto 
accensentur «apostatis a fide catholica», attamen, uti describuntur in textu, 
totaliter deficiunt a fide christiana («doctrinam materialisticam et antichristia- 
nam profitentur»). Cfr etiam MN. R. Th, 1949, p. 869 (J. Creusen). 
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Excommunicati et interdicti a sepultura excluduntur tantum post sen- 
tentiam qua eorum poena fit notoria et quidem notorietate iuris (cfr can. 
2197, 2°). Ante sententiam excommunicati et interdicti, licet notorietate 
facti tales sint (ad normam can. 2197, 3°), sanctione hic praevisa non 
plectuntur (°) ; attamen, positis ponendis, excludi possunt quatenus sint 
peccatores publici. Excommunicati vitandi a fortiori excluduntur (*). 


3° « Qui se ipsi occiderint deliberato consilio ». 

Hic casus in praxi prae aliis est difficilis. Ut verificetur requiritur : 

1. ut suicidium sit certum. Quare, qui v.g. in flumine submersus repe- 
riatur, a sacra sepultura privandus non est, nisì evidentibus indiciis suici- 
dium probetur ; item dicendum quoties inter suicidium et occisionem serio 
dubitetur ; 

2. ut occisio directe intenta fuerit seu ut actio occisiva posita sit cum 
intentione sese occidendi. Quare, qui mortem oppetit eo quod imprudenter 
vel etiam cum temeritate egerit, cum proprie suicida non sit, non est exclu- 
dendus a sepultura ; 

3. ut deliberato consilio quis egerit, ie. cum tali scientia et libertate 
quae requiruntur ut peccatum mortale sit plene deliberatum. Quare quaelibet 
responsabilitatis diminutio, quae variis in morbis mentalibus verificatur 
(v.g. in insania, neurasthenia, hysteria, melancholia), ab hac severissima 
poena excusat (°). Res dijudicanda est ex ipsius defuncti vita anteacta, 
utrum scilicet satis probus et pius fuerit ; ex ipsius ratione agendi; ex 
testimonio virorum seriorum et praesertim medicorum. [tem dici non potest 
suicidium deliberato consilio commissum esse, sì quis ex gravi metu egerit, 
praesertim si de minoribus aut puellis agatur, vel sub influxu gravis doloris ; 

4. ut suicidium sit publice notum. Quare, si certo patratum et culpabile 
suicidium penitus sit occultum, quatenus nempe aliquot dumtaxat personis 
innotescat, utputa membris familiae, et periculum absit ne illud divulgetur, 
sepultura ecclesiastica concedi valet, ne persona de qua infametur. 

Saepius tamen de hoe casu dubium quoddam manebit, de quo Ordi- 


narius consuli debet, ex par, 2 huius canonis. Imo, ut infra dicemus, in iure 


particulari nostro recursus semper praescribitur. 


(7) Ita haec sanctio distinguitur ab illa quae ab activa assistentia divinis officiis 
excludit excommunicatos et interdictos post sententiam declaratoriam vel condem- 
natoriam «aut alioquin notorie excommunicatos (can. 2259, $ 2) et interdictos 

«can. 2275, 19) ». 

(8) Quod patet ex can. 1242. 

(9) M. CONTE A CORONATA, Institutiones iuris canonici, II, p. 129. Cfr etiam 
can. 2229, $ 2, ubi de exemptione a poenis latae sententiae, si lex habet verba ; 
« praesumpserit. consulto egerit aliave similia». Agitur in nostro casu de poena 


latae sententiae. 
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4e « Mortui in duello aut ex vulnere inde relato ». 


Ut poena applicetur requiritur verum et proprie dictum duellum, i.e. 
pugna quacumque ex causa inter duos vel plures in parì numero, privata 
auctoritate, ex praevia conventione de loco, tempore et armis, cum periculo 
occisionis, mutilationis vel vulneris inita. Duellantes sacra sepultura privan- 
tur sive in ipsa pugna statim occumbant, sive in illa vulnus mortiferum 
retulerint ob quod reapse moriantur. Proprie duellum non habetur, si duo 
ex impetu irae ad pugnam sese provocant et illico congrediuntur. Ex pluribus 
responsis S.C. de Concilio veris duellis accensentur duella academica ger- 
manica (Bestimmungsmensuren), sive cum periculo gravis vulneris, sive 
sine eiusmodi periculo fiant, ita ut privari sepultura ecclesiastica debeat 
qui forsan moriatur in praefatis mensuris aut ex vulnere inde relato (*°). 


9° « Qui mandaverint suum corpus cremationi tradi >». 


Qui mandatum suum corpus cremandiì dederunt Ge) sepultura eccle- 
siastica privarì debent, nisi mandatum retractaverint explicite (v.g. expressis 
verbis coram uno saltem teste fide digno) vel implicite (seu per actum qui 
retractationem necessario implicat) (*). Poena etiam urgetur quamvis 
crematio, ad normam can. 1203, $ 2, cura heredum vel aliorum quorum 
interest, non sequeretur (*°). 

Si vero alicubi defuncti corpus non propria sua voluntate sed aliena 
eremationi subiiciatur, « Ecclesiae ritus et suffragia adhiberi possunt tum 
domi, tum in ecclesia, non autem ad cremationis locum, remoto scandalo. 
Scandalum vero removeri etiam poterit, si notum fiat cremationem non pro- 
pria defuncti, sed aliorum voluntate electam fuisse » (**). « Sicubi specialia 
rerum temporumque adiuncta id sperare non sinant, funerum ecclesiasti- 
corum hoc quoque in casu prohibitionem integram manere dubitari non 
potest (*°). 


(10) S. C. Concilii, 10 februari 1923, 4 aprilis 1925 et 13 iunii 1925, cfr A.A.S., XV, 
p. 154 s. ; XVIII, p. 132 s. 

(11) Ture civili nostro corpora mortuorum necessario &inhumari» debent, nisi quis 
formaliter suam voluntatem, ut corpus suum post mortem cremaretur, expresserit 
per actum subiectum eisdem conditionibus, quoad capacitatem et formam, quae 
requiruntur ut testamentum (proprie dictum) valeat. In aliis regionibus voluntas 
haec saepesaepius aliis quoque modis exprimi potest, imo defuncti familia vel 
illi quorum interest cremationem rogare possunt. Cfr EICHMANN-MOERSDORF, 
Lehrbuch des Kirchenrechts, II, p. 318. 

(12) Non sufficit retractatio praesumpta, eo quod defunctus dum viveret aliquos actus 
religionis exercere solitus esset. Instr. S.C.S. Officii, 19 iunii 1926, cfr A.A.S., 
XVIII, p. 282 et Conc. Mechl. V,‚ n. 170. 

(13) Resp. Com. int. Cod, 10 novembris 1925, cfr A.A.S., XVII, p. 583. 

(14) S.C.S. Offici, 15 decembris 1886, cfr A.S.S., XXV, Pp. 63 et Conc. Mechl. V, 
n. 169. 

(15) eh S. Offici, 19 iunii 1926, cfr AAS, XVIII, p. 283 et Conc. Mechl. V, 
ibidem. 
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6° « Alüi peccatores publici et manifesti ». 

Dum in praecedentibus nn. bene determinatae personarum categoriae 
respiciebanur, num. 6 latius patet : requiritur tamen ut agatur de illis qui 
ut publici et manifesti peccatores notantur. Tales sunt : 

— qui delictum quoddam notorium (cfr can. 2195 coll. eum con. 2197 ; 
et vide quae habentur in parte III? libri Vi de delictis in specie) perpetra- 
runt et sine poenitentia moriuntur (v.g. ob abortum procuratum civiliter 
damnati) ; 

— qui moriuntur in ipso actu gravis peccati, quin signa poenitentiae 
dederint (v.g. in actu aggressionis, furti, adulterii, etc.) ; 

— qui in notorio statu peccati vivunt (v.g. concubinarii, qui matri- 
monio tantum civili iuncti sunt, meretrices, qui domos meretricias tenent, 
qui uti librorum obscoenorum et irreligiosorum scriptores noti sunt, qui 
in societatibus Ecclesiae hostilibus partes praecipuas agunt, apostatae a 
fide catholicae itemque haeretici notorii qui nullo sectae adhaerent) ; 

—- qui manifeste nulla religionis officia a longo tempore implent (*) ; 

— qui ultima sacramenta formaliter recusant, de quo constat ; non 
tamen qui sacramenta hic et nunc, quasi inopportuna, nolunt recipere vel 
determinatum sacerdotem repellunt (*). 


Omnes praecitati a sepultura ecclesiastica privantur, « nisi ante mortem 
aliqua dederint poenitentiae signa ». 

Haec clausula attendenda est pro omnibus et singulis classibus perso- 
narum supra indicatis. Ut sanctio privationis cesset, requiritur et sufficit 
aliquod positivum signum poenitentiae, de quo vel unus testis fide dignus 
testari potest. 

Praecipuum poenitentiae signum est, si quis ante obitum conscie 
receperit sacramenta morientium ; quo etiam in casu, sì v.g. de haeretico 
agatur, publica errorum retractatio exigi debet ante sacramentalem absolu- 
tionem ; si de excommunicato, prius absolutio a censura danda est ; si de 
concubinario, consulendum est, quatenus fieri potest, scandalo dato, etc. 


(16) Casus saepe non caret difficultate. Saltem distinguendum est inter eos qui ob 
indifferentiam praeceptum de sanctificatione festorum transgrediuntur vel per 
aliquot annos etiam a confessione annua et communione paschali abstinent, et 
illos qui ex contemptu religionis a dictis praeceptis abstinent, de quo constare 
potest ex eorum sermonibus publicis, ex participatione societatibus Ecclesiae 
infensis, ex educatione quam praeberi curant suis liberis, etc. Cír J. BRYS, 
op. cit, p. 102. In veteri editione Ritualis Romani, tit. VI, e. 2 habebatur : 
«iis de quibus constat quod semel in anno non suscipiunt sacramenta confessionis 
et communionis in Pascha, et absque ullo signo contritionis obierunt», et iam 
tunc auctores illud interpretabantur de aliquo usw non recipiendi sacramenta. 
Cfr S. MANY, De locis sacris, p. 360. 

(17) CHR. BERUTTI, Institutiones iuris canonici, IV, p. 193 ; CLAEYS BOUUAERT- 


SIMENON, op. cit, p. 45, nota 3. 
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Alia signa poenitentiae habentur quando moriens sacerdotem postula- 
verit, licet hie (tempestive) advenire non poterit ; quando quis in extremis 
constitutus sacerdotem non a se vocatum aliquo signo positivo receperit 
(v.g. eius manum tenendo) ; quando coram testibus actum contritionis 
elicuerit, Crucifixum osculatus sit, nomen lesu invocaverit, etc. 

Non sufficit vero quod desint signa positiva permanentis impoeniten- 
tiae ; nec imo ut quis sensibus destitutus receperit absolutionem in extremis 
vel extrema unctione unctus sit. 


II. Quomodo procedendum est in deneganda sepultura ecclesiastica ? 


Hie distinguendum est inter ea quae iure communi statuuntur et illa 
quae in iure particulari nostro ulterius praescribuntur. 


1. Anspecto solo iure communi, ad normam can. 1240, S 2, « occurente 
praedictis in casibus aliquo dubio, consulatur, si tempus sinat, Ordinarius ». 

Solum proinde in casu dubii ad Ordinarius loci (vel Superioris maioris 
in religione clericali exempta, si agatur de defuncto illius iurisdictioni 
subiecto, cfr can. 198, $ 1) recurrendum est, si tempus supersit, et tunc utique 
ex praecepto. Econtra, nullo dubio sive iuris (de ambitu praescriptorum) 
sive facti (de realisatis conditionibus ad poenam requisitis, de signis poeni- 
tentiae) occurente, parochus aliusve legitimus minister funerum sepulturam 
ecclesiasticam indignis denegare potest. 

Quando vero in casu dubii, ob quasdam extraordinarias circumstantias, 
recursus fieri nequit, vel quando etiam tudicio Ordinarü dubium manet 
num defunctus reapse privari debeat sepultura sacra, haec est norma agendi : 
« (a) cadaver sepulturae ecclesiasticae tradatur, (b) ita tamen ut remo- 
veatur scandalum > (can. 1240, $ 2, in fine), Scandalum removeri potest 
data opportuna declaratione legis ecclesiasticae, evulgando signa poeniten- 
tiae sì habentur, vel omittendo pompas et solemnitates exsequiarum et non 
concedendo nisi absolutionem in ecclesia vel simplicem missam cum. absolu- 
tione sine ullo apparatu aut campanarum sonitu (**). 

Contra praescriptum can. 1240, $ 1, 1° et 2° mandantes seu cogentes 
indignos tradi ecclesiasticae sepulturae, aut eisdem sepulturam sponte 
donantes gravibus poenis plectuntur ad normam can. 2339, 


2. Quid ulterius in iure nostro dioecesano ? 


Cum sepulturae ecclesiasticae denegatio res gravissima sit, obnoxia 


(18) Ultimae partis huius normae rationem optime indicat CLAEYS BOUUAERT- 
SIMENON, op. cit, p. 45 : «ne Ecclesiae suspicio venalitatis inferatur et etiam 
quia ob anteactam vitam quibusdam defunctis, etsiì poenitentibus, honores non 
possunt convenienter tribui >. 
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difficultatibus, quae saepesaepius parochis molestias affert, nemo est qui 
non videt quantum praestet auctoritati et responsabilitati parochi recursus 
ad Ordinarium. Hic recursus, praesertim quando agatur de suicidio gras- 
sante, insimul consulere potest uniformitati tractationis. Legislator dioece- 
sanus exinde, ultra ea quae habentur in iure communi, duo statuit : 

a) In Statutis dioecesanis, n. 230 : « quando casus denegandae sepul- 
turae ecclesiasticae occurrit, parochus, sì tempus supersit, ad Nos recurrat, 
difficultatem expositurus ». 

Quotiescumque ergo casus occurrit, ubi quaestio movetur de deneganda 
sepultura, parochus ad Ordinarium recurrere debet, non tantum quando 
res ei non omnino patet (hoc iam praescribit ius commune), sed etiam 
quando compertum habet sepulturam esse denegandam. Practice : parochus 
numquam propria auctoritate sepulturam denegare potest. 

b) Praeterea in Congregatione annua, die 23 maii 1950 habita (°°) 
statutum est parochum ad Ordinarium recurrere debere quotiescumque 
agitur de suicidio. 

Unde, tali casu occurente, parochus nequit propria auctoritate sepul- 
luram ececlesiasticam vel concedere vel denegare, licet optima ratione suffultus. 
En ratio legis : « Cum in dies crescit numerus eorum, qui suicidio finem 
vitae imponunt et inde, ad inculcandum horrorem de tali crimine, deside- 
ratur tum uniformitas tum maior severitas in iurisprudentia, omnes parochi 
hos lamentabiles casus ad Curiam Episcopalem referant, ut ibi feratur 
decisio circa sepulturam ecclesiasticam concedendam vel denegandam ». 

In casu, quantum fieri potest, Ordinarius personaliter adeundus est, 
quo melius omnia rerum adiuncta exponantur, vel per epistolam ; solum in 
casu omnino extraordinario ope telephonii res exponi potest. Praestat ut 
parochus, evento suicidio in sua paroecia, rem Ordinario immediate pate- 
faciat, quin exspectet momentum quo familia defuncti eum adeat axsequias 
rogatura. 

Haec in casu praesertim examinanda et Ordinario exponenda sunt : 

— utrum eum suicidio forsan coalescat aliud caput exclusionis a sepul- 
tura ecclesiastica (v.g. vita publice peccaminosa) : tunc enim casus facilius 


resolvetur ; 


(19) Ita VERMEERSCH-CREUSEN, Epitome iuris canonici, II (1954), p. 388, scribit : 
«Valde utilis esse potest ordinatio dioecesana de modo agendi relate ad eos 
qui se ipsi occiderint, ubi nefas illud grassatur». Saepius ordinatio dioecesana 
in severiorem partem inclinabit. Attamen, etiam e contrario mitiorem praxim 
suadere potest ad vitandum scandalum ex frequentioribus funeribus mere civilibus 
oriundum, vel ad praecavendum ne horror sepulturae civilis minueretur ex nimia 
eiusdem multitudine. 

(20) Acta et Decreta, n. 24, Ordinationes n. 13, p. 135. 
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de ; [ 
— praeter hunc casum, quando solum suicidium considerandum est, 


videndum est utrum fidelis, qui finem vitae suae imposuit, a medico forsan | 
curabatur ob infirmitatem mentalem vel antea degebat in instituto mente » 


debilium, cuius testimonium addatur ; utrum peculiares adsint circumstan-_ 


tiae excusantes, ex quibus patet vel praesumitur ex impetu insaniae actum 
profluxisse (debilitas mentis, forsan haereditaria vel iam antea manifestata ; 
mira ratio agendi per ultimum tempus ; melancholia ; imo, non spernendae 
sunt magnae adversitates in vita familiari vel professionis ; utrum de coetero 
fuerit vir probus et pius) ; 

— ultimo addatur quaenam sit conditio familiae defuncti. 

Ordinarius ex illis argumentis vel indiciis decisionem feret de sepultura 
deneganda aut concedenda absolute vel cum nonnullis restrictionibus, prout 
casus fert. 


IE. Quid includit denegatio sepulturae ecclesiasticae ? 


Denegata sepultura ecclesiastica prohibentur tum omnia quae pertinent 
ad sepulturam proprie dictam, tum missae exsequiales et alia officia publica 
in suffragium defuncti. 

1. Quid per «sepulturam ecclesiasticam > proprie dictam audiatur 
edocemur in can. 1204. Haec « consistit in cadaveris translatione ad eccle- 
siam, exsequiis super illud in eadem celebratis, illius depositione in loco 
legitime deputato fidelibus defunctis condendis » (vide etiam can. 1215). 

Denegata proinde sepultura ecclesiastica prohibentur : a) omnes ritus 
sacri iuxta libros liturgicos a ministris sacris peragendi occasione funeris 
et tumulationis, et etiam singulae eorundem partes, v.g. missa funebris aut 
etiam sola campanarum pulsatio ; et b) inhumatio defuncti in loco sacro (°*), 
ideoque etiam benedictio ipsius sepuleri casw'quo coemeterium non esset 
benedictum. 

2. Praeterea, ex. can. 1241, nova privatio additur : « deneganda quoque 
sunt tum quaelibet missa exsequialis, etiam anniversaria, tum alia publica 
officia funebria ». 

Haec prohibitio intelligitur, cum missae exsequiales, etiam quae absente 
corpore, die tertio, septimo, tricesimo, aut anniversario, aut etiam aliis 
diebus celebrentur, sint quasi complementum ipsius funeris et ad illud 
pertineant (??). Sed prohibitio restringitur ad solas missas exsequiales 
publicas. 


(21) Notandum quod «coemeterium» sepultura excommunicati post sententiam vio- 
latur (cfr can. 1172, $ 1, 4e coll. cum can. 1207) ; et, si agatur de excommunicato 
vitando, ex can. 1242 praescribitur eiusmodi exhumatio ad. normam can. 1244, $ 1. 


(22) S. MANY, op. cit, p. 363. 
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Praeter missas exsequiales prohibentur etiam alia officia funebria 
quae sunt publica. Talia sunt quae a ministris sacris nomine Ecclesiae fiunt, 
etiam non praesente corpore, cum aliqua publicitate coram populo. Et haec 
omnia prohibentur etiam post annos (°°). 

Numquam tamen prohibita sunt suffragia privata fidelium, etiam 
plurium insimul congregatorum ; item sacerdotes possunt, nisi agatur de 
defuncto qui obierit ut ekcommunicatus vitandus (?*), pro defunctis quibus 
denegatur sepultura ecclesiastica, missas applicare privatim (i.e. nec prae- 
sente corpore, nec prius facta in ecclesia vel in diariis aliisve invitationibus 
denuntiatione quod pro talibus funebre officium peragitur) ac remoto 
scandalo. 

Denegatio enim sepulturae ecclesiasticae est aliquid fori externi, et fit 
ob rationes publicas, ob delictum scilicet commissum vel ob vitam pecca- 
minosam per publicam poenitentiam non reparatam ; nihil tamen de salute 
animae praeiudicat. Quare licitae sunt, imo commendandae preces vel 
applicationes missarum, quae tamen eo modo fieri debent quo scandalum 
externum non creent, 


O. DE ROP. 


(23) CHR. BERUTTI, op. cit, p. 195. — Vide quae habet H. JONE, Commentarium 
in C.C. II (1954), p. 437, de permittendis Missa exsequiali et officiis funebriis 
publicis in patria, pro eo qui in loco dissito defunctus a sepultura ecclesiastica 
privatus erat, quod tamen hic ab aliis ignoratur, quoties ex eorum omissione 
defunctus eiusque familia infamaretur. 

(24) Sequitur ex can. 2262, $ 2, 2° in fine. 


Chronica 


ATLAS VAN DE BIJBEL 


Niemand kan de geschiedenis van Vlaanderen ernstig studeren, zonder 


enig begrip te hebben van het landschap, zonder te weten waar Gent of 


Brugge ligt. Niemand kan ook ernstig de geschiedenis van Israël volgen of 


de Bijbel lezen, zonder de weg van Jeruzalem naar Samaria te Sichem west- 
waarts, tussen Gerizzim en Ebal, te zien inzwenken, noch kan hij de pelgrims- 
psalmen smaken zonder zich te verbeelden op de weg te zijn van Jericho naar 
Jeruzalem. De Bijbel is de verwoording van het epos van Gods genadig in- 
treden in de geschiedenis van het door Hem uitverkoren volk ; hij is geen uit 
de lucht gevallen boek noch een systeem van abstracte leerstellingen omtrent 
God ; hij beschrijft de worsteling van God om zijn volk binnen een histo- 
rìisch-geografisch kader. 

Een atlas van de Bijbel is dus altijd een nuttig, ja zelfs noodzakelijk 
instrument bij de bijbellezing. In andere taalgebieden beschikte men reeds 
over degelijke atlassen, maar thans heeft een knappe Nederlandse Domini- 
kaan, P. Luc. Grollenberg, in samenwerking met de bekende bijbelgeograaf 
Dr A. van Deursen, het aangedurfd, om in de eigen taal zijn voorgangers te 
overtroeven, en hij is daarin meesterlijk geslaagd. Voor één keer dat het 
Nederlandse taalgebied een voorsprong maakt op omvangrijker volksgroe- 
pen, moet men het ons vergeven dat wij er lùidruchtig om applaudisseren. 

De atlas omvat vanzelfsprekend kaarten. Maar in deze atlas vinden wij 
meer dan gewone landkaarten. Met de pedagogische zin voor vulgarisatie 
heeft P. Gr. bij de oude, voor ons raadselachtige Semietische namen de wer- 
kelijke of vermoedelijke etymologie bijgeschreven, zodat meteen een puntje 
met een rare naam voor ons een hele gevoelswereld van Israël oproept. Ver- 
der zijn er op de kaarten lijnen en pijlen aangebracht, die hetzij een veldslag 
hetzij een hele periode der geschiedenis onmiddellijk doorzichtelijk maken. 
Want denkt U niet dat deze kaarten een labyrinth geworden zijn, waaruit 
men moeilijk wegwijs geraakt : het geheel is overzichtelijk, klaar, en getuig) 
van goede smaak, zowel in de kleuren als in de-schikking: 

Naast de kaarten is er de tekst. Ik schreef haast : een reportage, zo vlot 
en zo boeiend is hij geschreven. Hij geeft ons een overzicht van het geogra- 


fisch, archeologisch en historisch onderzoek in het Nabije Oosten. De lezer. 
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voelt onmiddellijk dat P. Gr. dit onmogelijk zo had kunnen schrijven, indien 
hij alleen maar veel geleerde boeken over het hele geval had gelezen. Hij ver- 
bleef geruime tijd in Palestina, en wel op het hoofdkwartier der bijbelstudies, 
de Ecole biblique et archéologique francaise de Jérusalem, de stichting van 
de beroemde Pater Lagrange. Tussen de studie en de lessen in, is hij er met 
collega’s en studenten op uitgetrokken, om te zien, om opgravingen te doen, 
om zijn Arabisch te proberen met de inboorlingen. Hij heeft daar met oog en 
oor en camera opgevangen wat enigszins op te vangen was. Wie met hem op 
de baan is geweest, herinnert zich hoe hij steeds haantje voor was, overal op- 
klauterde, opdat toch niets hem zou ontgaan, en hoe hij intussen een wijsheids- 
spreuk bij zijn roekeloosheid te pas bracht, die alle moeite deed vergeten en 
de puinen terug in het oude Israëlitisch verleden terugplaatste. Werkelijk, 
P. Gr. is thuis in de bijbelse wereld en hij houdt er van. Ligt er in zijn boek 
niet een stuk heimwee naar het land der belofte en de Sion, precies lijk in het 
Super flumina Babylonis.… ? 

Zo is deze tekst, die een hele geschiedenis van Israël bevat, bovendien 
een overzicht van de archeologische vondsten, zelfs in vele gevallen een 
karakterisering der betreffende bijbelboeken, door het talent van P. Gr. een 
getuigenis geworden, waardoor dode gegevens weer gaan spreken. Daarbij 
krijgt men dan nog een enige verzameling prachtfoto’s (408), waarnaar de 
tekst telkens verwijst en die de lezer toelaten een leerrijke en aangename 
tocht door Palestina te maken. Het is niet iedereen gegund het land dat vloeit 
van melk en honig te bezoeken, maar iedereen kan toch enkele briefjes op- 
sparen om daarna jarenlang te kunnen genieten van een uitzonderlijk ge- 
slaagde reisreportage, die bovendien de beste inleiding is tot een succesvolle 
bijbellezing. Een register der bijbelse namen zal de lezer toelaten hetzij de 
naam in de Bijbel, hetzij de plaats op de atlas terug te vinden. 

Het is misschien de gelegenheid om het oude album uit de spreekplaats 
van de pastorie te vervangen…. In elk geval, wie deze atlas in zijn bezit 
heeft, zal er zeker in kijken, en wie er een halve bladzijde in gelezen heeft, 
leest het helemaal door en zal er enorm veel bij leren. 

De sportieve P. Gr. zou het mij kwalijk nemen, indien ik hem geen 
bemerkingen te maken had. Voor de grond van de kwestie, bijna helemaal 
akkoord. S. had gelijk de meeste nog betwiste kwesties ofwel eenvoudig te 
omzeilen of slechts het probleem aan te geven. Van de « Personalunion » in 
het Davidische rijk ben ik niet zo zeker als M. Noth en P. de Vaux, evenals 
van het feit dat onder Salomo Juda verschoond bleef van de belasting ín 
natura (blz. 71-74). Ook twijfel ik er aan of de Semieten van het graf te 
Beni-Hasan kunnen doorgaan als typen van de sociale klasse waartoe de 
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patriarchen behoorden (blz. 38). Wat de uitgave betreft, heb ik een aantal 
fouten achterhaald, die in de drukproeven niet geweerd zijn: blz. 12. Khabûr 
niet met naam aangeduid op krt 1 ; blz. 15, r. 4 onderaan : wit zijn (niet 
cursief te drukken) ; blz. 16, r. 4-5, is niet duidelijk ; blz. 20, 2° kol., r. 12: 
te lezen : noemt de Bijbel (inversie na : afgezien van.…) ; blz. 35, 2° kol., 
r. 5-6 onderaan in de tekst, is wel bedoeld : kaarten 5 en 6 ; wellicht beter 
ook 19-18° e. ; blz. 40, r. 24 onderaan, krt 5 i.p.v. krt 4 ; blz. 45, onder af- 
beelding 130, laatste regel: Achter hem de god Amon, godin van Thebe ?? ; 
blz. 47, r. 1, 134-136. De tempel van Amon ; blz. 76 : laat zich verklaren : 
is dit Nederlands ? ; krt 18, Karkar i.p.v. Karkor ; blz. 87, kol. 1, r. 10, 
Elath ; kol. 2, r. 4, is het niet duidelijk wiens dochter Athalia is ; blz. 105, 
kol. 1, r. 30, i.p.v. krt 30 te lezen krt 29 ; r. 41 Bega-dal i.p.v. Bega-dal ; blz. 
110, kol. 2, r. 11, Judas’ i.p.v. Juda’s ; blz. 122, kol. 2, r. 4, onderaan in 
tekst : « uitvoerig bezocht» klinkt eigenaardig. 

Wellicht zou men nog naar andere nagebleven foutjes kunnen grasdui- 
ven, maar ik geef er de voorkeur aan P. Grollenberg met zijn mooie pres- 
tatie van harte geluk te wensen en zijn atlas aan alle lezers aan te bevelen (*). 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


HET CONCILIE VAN CHALCEDON (451) 


Vier Concilies genieten van oudtijds een uitzonderlijk gezag in de Kerk: 
Nicea (325), Constantinopel (381), Ephese ‘(431) en Chalcedon (451). 
Reeds in 516 worden ze door Theodosius, later door Gregorius de Grote, 
vergeleken met de vier evangeliën en als vier grondpijlers van het geloof 
geacht. In dit viertal vormt het Concilie van Chalcedon op christologisch 
gebied de sluitsteen. Het is de bekroning van een moeizame ontwikkeling ; 
het werd meteen de vaste norm van de orthodoxie in de verdere christolo- 
gische twisten. Chalcedon beslechtte de twist over de formulering van het 
geloof in Jezus Christus. Eerst in traditionele formules, daarna in meer tech- 
nisch preciese bewoordingen, waarin de invloed van Leo de Grote merkbaar 
is, werd er uitgedrukt wie Christus is en hoe in Hem de goddelijke en de 
menselijke natuur zonder vermenging of verandering nauw en onafscheid- 


(1) LH. GROLLENBERG O.P., Atlas van de Bijbel, met medewerking van de bijbel- 
geograaf Dr A. van Deursen, Amsterdam-Brussel, Elsevier, 1954, 36 x 27 cm., 158 
blz, 37 gekleurde kaarten, 48 fotos, 475 fr. 
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baar verbonden zijn in één persoon. Tegen het Nestorianisme heeft Chalcedon 

met Cyrillus van Alexandrië alle idee van scheiding of verdeling uitgesloten, 
maar tegen het Alexandrijns monophysitisme heeft het aan de Antiocheense 
richting recht verschaft door het benadrukken van het blijvend onderscheid 
en de werkelijke volkomenheid van de beide naturen. In de kerkgeschiedenis 
betekent Chalcedon een hoogtepunt. 

Het 15° eeuwfeest gaf dan ook aanleiding tot allerlei herdenkingen. Een 
monument van blijvende waarde is nog in opbouw : de theologische faculteit 
van Frankfurt am Main vatte de idee op een groots ceuvre uit te werken 
waarin de historiek en de dogmatische inhoud van het Concilie onder ver- 
schillende opzichten wetenschappelijk zullen belicht worden (*). Daartoe deed 
zij beroep op een groep specialisten uit de meest verscheidene intellectuele 
centra. Rome, vooral het Istituto Orientale, is er vertegenwoordigd o.a. door 
zijn rector en de PP. Goubert, Devries, Hoffmann, Herman met Galtier 
(Gregoriana) ; Leuven door Mgr. Lebon, A. Van Roey, Ch. Moeller ; de 
Franse studiehuizen door G. Bardy, T. Camelot, M. Richard ; de Duitse 
universiteiten leverden natuurlijk de talrijkste bijdragen (A. Grillmeier, H. 
Rahner, M. Schmaus, G. Graf, H. Bacht, A.M. Schneider, enz.), maar ook 
Nijmegen, Athene, Wenen, Washington brengen het hunne bij. 

Zoals de inleiding vermeldt, bedoelen de uitgevers niet een samenvat- 
tende Encyclopedia Chalcedonensis op te stellen ; evenmin wil men heel de 
geschiedenis van het Concilie hernemen ; in oorspronkelijke artikelen wil 
men vooral de doctrinele aspecten van de conciliaire definities onderzoeken : 
de groei van de formule in de traditie, de juiste inhoud van de conciliaire 
uitspraak en de weerslag ervan in de verschillende kerken. 

Dit betekent niet dat er geen artikels gewijd worden aan het historisch 
raam van het concilie (vol. I, p. 241-339), bv. aan Leo de Grote, S. Pulche- 
ria, S. Euphemia en ook aan de kerkpolitieke factoren die de kamp na Chal- 
cedon beheersen (II, p. 13-192). Aldus draagt het werk terecht de titel : Das 
Konzil von Chalkedon. Geschichte und Gegenwart. De eerste twee volumen 
bevatten een studie op originele bronnen van de dogmenhistorische aspecten 
van het concilie ; het derde volume dat nog niet verscheen, zal handelen over 
de plaats van het dogma van Chalcedon in de moderne katholieke en niet- 
katholieke theologie. 

Het is onbegonnen werk de verschillende studies van de ruim 1700 blad- 


(1) A. GRILLMEIER - H. BACHT, S.J., Das Konzil von Chalkedon. Geschichte und 
Gegenwart, Würzburg, Echter-Verlag, Bd. I, Der Glaube von Chalkedon, 1951, 
XVI + 768 pp. ; Bd. 2, Entscheidung um Chalkedon, 1953, XIV + 968 pp. ; bij 
intekening voor de 3 volumes kost het 1° volume in linnen : 27 DM, ingenaaid 
24 DM ; het 2° volume linnen : 40 DM, ing. 36 DM. 
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zijden der eerste twee volumen te ontleden en naar hun waarde te wegen. 
De namen en de vroegere studies van de medewerkers staan borg voor het 
wetenschappelijk gehalte van de artikelen. Wij overlopen slechts ter kennis- 
making enkele hoofdartikelen. 

P. Grillmeier bouwde de voorhalle van het monument. In een gedegen 


artikel van een 200 bladzijden volgt hij de verwoording van het christologisch 


dogma vanaf de bijbelse grondslagen, de Paulusteksten (Gal. 4,4 ; Rom. 1, 
3-4 ; Phil. 2,5-11 ; Col. 1, 15-20) en Jo. 1, 14, over de apostolische christus- 
belijdenissen van Ignatius, Irenaeus, Hippolytus en Tertullianus tot de helle- 
niserende opvattingen van de Alexandrijnse school. Onder invloed van deze 
school ontstond een christologie op het type Logos-Sarx, die Grillmeier be- 
lichaamd ziet in de ketterse theorieën van het Arianisme en het Apollinarisme 
en in de orthodoxe leer van S. Athanasius. Als reactie tegen deze denk- 
richting, die de natuurlijke en theologische rol van de ziel van Christus mis- 
kende, ontwikkelde zich onder invloed van de Antiocheense school een chris- 
tologie op het type Woord-Mens, die enerzijds tot de scheidingstheologie van 
Nestorius voerde en zo de reactie van Cyrillus van Alexandrië uitlokte, maar 
die anderzijds toch waardevolle positieve elementen bevatte, door het Concilie 
van Chalcedon benut. Deze waardevolle studie treft, omdat zij de grote lij- 
nen in de theologische ontwikkeling aanwijst en toch op genuanceerde wijze 
de geschriften van de verschillende auteurs onderzoekt zodat recht geschiedt 
aan soms verketterde auteurs, wier goede bedoelingen en waardevolle inzich- 
ten worden belicht. P. Camelot zet deze studie als het ware voort wanneer hij 
de beide christologieën van Nestorius en van Eutuches tegenover mekaar 
plaatst (1, 213-242). 

Vier andere artikelen beschrijven de historische omstandigheden van 
het concilie. Terwijl P. Rahner de titel van de paus van het concilie, Leo « de 
Grote », verrechtvaardigt op grond van dezes onbetwistbare « moderatio » 
zijn zin voor mate en evenwichtig oordeel, brengt P. Galtier de balans in 
evenwicht door het onbetwist gezag van Cyrillus van Alexandrië te tekenen. 
Terwijl de autoriteit van Leo meermaals op onbegrip of op echte oppositie 
is gestoten, werd deze van Cyrillus nooit aangevochten ; het is daarom ver- 


keerd Chalcedon tegen Ephese uit te spelen of Leo als tegenstander van Cyril-_ 


lus. De leerstellige brieven van Cyrillus dienden samen met het Symbolum 


van Nicea en Constantinopel als regel om een geloofsformule uit te werken 


en vele van zijn woorden werden ingelast in de definitieve geloofsbelijdenis. | 
(Dat het Symbolum van Chalcedon zelf een mozaïek is van voorafbestaande 


formules is welbekend ; vgl. I, 398-401). Zeker kan men wijzen op het feit 
dat de formule van Leo « in duabus naturis » het uiteindelijk wint op de 
formule « ex duabus naturis », waarop de volgelingen van Cyrillus de nadruk 


een 


legden. Maar Cyrillus beaamde volkomen de gedachte in deze nieuwe for- 
mule uitgedrukt. P. Galtier bewijst dit voortreffelijk (I, 345-387). 

Nu zou men verwachten dat omwille van deze autoriteiten, Nicea en 
Constantinopel, Ephese met Cyrillus in het Oosten, Leo voor het Westen, de 
uitspraken van het concilie in alle kerken eenparig werden bijgetreden. Niets 
is. minder waar. De volgende artikelen trachten dan ook te verklaren om 
welke redenen verschillende gemeenschappen de formule van Chalcedon af- 
wezen. De tegenstand kwam niet zozeer van de zijde der Nestorianen ; dezen 
zagen in het concilie eerder een providentieel eerherstel voor de belediging 
van Ephese (1, 603-635). Velen, die men Nestoriaan waande, waren eenvou- 
dig aanhangers van het stricte chalcedonisme (I, 651-658). De tegenstand 
kwam van de monophysteten ; deze bleven trouw niet aan de ideeën, maar 
aan de woorden van Cyrillus : hupostasis en phusis blijven voor hen syno- 
niem en daarom zagen ze in de tweeheid van naturen steeds een nestoriaans 
erfstuk. Wel aanvaarden zij met het concilie dat de hypostatische vereniging 
gebeurt « salva proprietate utriusque naturae» ; ze ontkennen dat er een 
vermenging of wijziging van de naturen zou plaatsvinden ; maar naar hun 
mening staat het onderscheiden van de naturen gelijk met het aanvaarden 
van twee wezens, die zelfstandig en onafhankelijk van elkaar zouden bestaan. 
Over deze tragische monophysietische crisis die hele streken van de Oosterse 
christenheid van de orthodoxe leer verwijderde worden de leerstellige vraag- 
stukken in het eerste volume ontleed. Mgr. Lebon onderzoekt het Syrisch 
monophysisme (I, 425-580), P. Mouterde de geschriften in het syriaks 
(I, 581-602). 

Maar ook de voorstaanders van het Concilie bleven niet bij de oorspron- 
kelijke christologische opvattingen. Om het Nestorianisme steeds meer af te 
weren en om de verzoening met de monophysieten te bewerkstelligen paste 
men op de leer van Chalcedon formules toe, die stellig in de smaak van de 
monophysieten moesten vallen. Men hernam niet alleen de leer die Cyrillus 
in zijn brieven aan Nestorius en aan de Antiocheners voorhield, maar ook 

‚de anathematismen die men in Chalcedon opzettelijk niet had voorgelezen 
en die Cyrillus trouwens zelf niet zou hebben geürgeerd. Zo ontstond het 
neo-chalcedonisme, waarvan de canons 4-10 van het II° Concilie van Con- 
stantinopel (553) als de officiële vertolking zijn, en dat in de latere theologie 
langs Damascenus en S. Thomas traditioneel goed is geworden. Ch. Moeller 
tekende in een zeer gewaardeerd artikel (1, 637-720) de denkrichtingen die 
voerden tot deze canons van 553, de theologische twisten beheerst door reli- 
gieuze argumenten maar ook door politieke motieven (belangrijk is de in- 
vloed van Justinianus) terwijl het gezag van de Kerkvaders in de schaduw 
wordt gesteld door argumenten van filosofische, dialectische aard. 


Î 
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Het tweede volume handelt meer over de kerkpolitieke factoren die de 
kamp na Chalcedon beheersen, het ontstaan van de afgescheurde kerken 
(koptische, monophysietische, Jakobietische, Armeense kerken), de verhou- | 
dingen tussen Rome en Byzantium inzake het primaatschap van de Paus, de | 
invloed van Chalcedon op het kerkelijk leven (op de Bizantijnse, de mono- | 
physietische, de Roomse liturgie ; betekenis voor het monnikenleven en het. 
priesterschap), om in een laatste groep artikelen terug te komen tot meer | 
doctrinele kwesties, de invloed namelijk van Chalcedon op de Westerse theo- 
logie. Het patristisch onderzoek komt van de meesterlijke hand van G. Bardy 
en van A. Grillmeier ; de Voorscholastiek en de Hoogscholastiek worden be- 
handeld door L. Ott en 1. Backes. | 
Alleen reeds deze bondige opsomming van de voornaamste bijdragen 
laat de rijkdom van dit wetenschappelijk ceuvre vermoeden. Studie van de | 
bronnen, sereniteit en objectiviteit, genuanceerd en afgewogen oordeel ken- | 
merken deze uitgave ; aldus worden sommige ongegronde beweringen over | 


| 
« klassieke » ketterijen tegengesproken. Het geheel roept de eigenschappen 
van Leo de Grote en van Chalcedon in de geest : de zin voor traditio, mode- 
ratio en definitio, de eerbied voor de waardevolle gegevens van de traditie, 
de zin voor een evenwichtig genuanceerd oordeel, de duidelijke afbakening 
van de begrippen die het ondoorgrondelijk mysterie van de persoon van 
Christus in menselijke taal moeten verwoorden. 


A. ROETS. 


NIEUW STATUUT VAN DE « MISSION DE FRANCE » 


Op 15 Augustus van dit jaar publiceerde Z.H. Paus Pius XII een apos- 
tolische constitutie Omnium ecclesiarum, waarin het statuut van de Mission 
de France definitief werd vastgesteld en waardoor bovengenoemd interdio- 
cesaan seminarie officieel en kerkrechterlijk werd opgericht. Dit seminarie 
was te Lisieux, door de vergadering van de Franse kardinalen en aartsbis- 
schoppen , op 24 Juli 1941 gesticht, werd in 1952, op aanvraag van de bis- 
schop van Bayeux, overgeplaatst naar Limoges en werd, tenslotte, tijdelijk 
gesloten, op bevel van Rome, op het einde van de maand Augustus 1953. 

Om alle misverstand te voorkomen, dient er op gewezen, dat de aposto- 
lische constitutie Omnium ecclesiarum, die de Mission de France op nieuwe 
banen leidt, het vraagstuk van de priester-arbeiders als zodanig niet oplost. 
Het gaat er in de constitutie om de heroprichting, volgens het Kerkelijk 
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Recht, van het interdiocesaan seminarie en niet over de organisatie van het 
apostolaat der priester-arbeiders, waarvan sommigen oud-leerlingen zijn van 
de Mission de France (*). 

Het probleem, dat door de uitvaardiging van de nieuwe apostolische 
constitutie is opgelost, werd bepaald door de vraag : hoe de actuele vorm van 
het apostolaat, gegroeid uit de Franse binnenlandse missie, vastleggen en 
stabiliseren in de door de traditie beproefde en geiĳkte canoniek-rechter- 
lijke structuur waarin de Kerk de eeuwen door haar evangelische taak heeft 
vervuld ? 

Men weet dat in de Mission de France de seminaristen werden voorbereid 
tot het apostolaat in bepaalde arbeidersmilieu’s waar de normale parochiale 
zielzorg praktisch geen toegang meer heeft. Benevens de traditionele organi- 
satie van de zielzorg volgens geografische verdeling in bisdommen en paro- 
chies, groeide in Frankrijk stilaan een apostolaat dat gericht is op de ver- 
schillende sociologische sectoren van het moderne leven. Daaruit volgden als 
van zelf moeilijke problemen van aanpassing en samenwerking van de bis- 
dommen en parochies die territoriaal begrensd zijn en de binnenlandse mis- 
sie, die zich uitstrekt over bepaalde arbeidsmilieu’s, welke praktisch niet be- 
grensd zijn door bisdom en parochie. De seminaristen van het interdiocesaan 
seminarie van de Franse binnenlandse missie werden derhalve niet meer ge- 
wijd titulo servitiüi dioceseos maar wel titulo missionis Galliae. Uit dit alles 
blijkt dat de Mission de France streefde naar een vernieuwing op het domein 
van de organisatie, het apostolaat en de geest van de gemeenschappen die 
aan de basis liggen van de Kerk : parochie en bisdom. Dat de kerkelijke 
overheid daaraan niet kon onverschillig blijven en jarenlang gezocht heeft 
naar een oplossing, spreekt van zelf. De oplossing werd thans gegeven door 
de Paus zelf in de hoger genoemde apostolische constitutie. 

De Osservatore Romano van 28 Augustus 1954 publiceerde de korte in- 
houd van de constitutie Omnium ecclesiarum. Aan de Mission de France 
werd een eigen territorium geschonken nl. te Pontigny in het departement 
van de Yonne. Dit grondgebied werd onttrokken aan de jurisdictie van de 
aartsbisschop van Sens : de Mission de France zal dus onafhankelijk zijn van 
de Franse bisschoppen als zodanig en worden bestuurd door een prelaat, 
die deel uitmaakt van de bisschoppelijke commissie van de Franse binnen- 
landse missie. De prelaat wordt benoemd door de Paus zelf en aangesteld 


(1) Z. Em. Kardinaal Feltin, heeft op Dinsdag 28 Oktober 1954, te Parijs een rede- 
voering gehouden voor de leden van de associatie van de buitenlandse pers, waarin 
hij over de prêtres-ouvriers het volgende heeft gezegd : «une nouvelle organisation 
est désormais en marche. Un des centres fonctionne déjà. Une nouvelle commu- 
nauté se crée à Montreuil. On cherche à en créer deux autres, une à Lille et une 
autre à Lyon. » 
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als president van de bisschoppelijke commissie van de Franse binnenlandse 
missie, Onlangs werd Z. Em. Kardinaal Liénart, bisschop van Rijsel, %ot 
president van de Mission de France benoemd waarover hij niet slechts alle 
machten van een gewoon bisschop heeft, maar ook de macht om seminaris- 
ten te wijden, niet alleen in dienst van het bisdom, maar ook ten titel en in 
dienst van de missionering van Frankrijk in gelijk welke plaats van om ’t 
even welk bisdom. Het missiekarakter wordt dus juridisch erkend en kerk- 
rechterlijk ingericht. Benevens de eeuwenoude organisatie van de Kerk in 
bisdommen en parochies, wordt bijgevolg, in Frankrijk, een nieuw aposto- 
laatsregiem officieel erkend en aanvaard, een apostolaatsregiem dat gericht 
is op de verschillende sociologische sectoren van het moderne leven die het 
meest ontkerstend zijn. 

Reeds vroeger kende men in de Kerk het apostolaat van de abdijen en 
kloosters, dat eveneens niet door geografische grenzen werd beperkt. In het 
geval van de Mission de France zijn het geen reguliere priesters maar wel 
seculiere priesters, die niet meer zullen gehecht zijn aan een bepaald bisdom, 
maar ten dienste zullen staan van de herkerstening van Frankrijk, onder de 
leiding van een bisschop van het Frans episcopaat, die hun de H. Wijding 
toedient titulo missionis Galliae en instaat voor hun levensonderhoud. Iedere 
priester van de binnenlandse missie kan worden gezonden naar gelijk welk 
bisdom van Frankrijk om er apostolaat uit te oefenen, op voorwaarde dat de 
bisschop van de plaats zijn toestemming ertoe geeft en de priester in kwestie 
totaal afhankelijk blijft in de uitoefening van zijn gespecialiseerd ministerie 
van de ordinarius van het bepaald bisdom. Aldus worden de eisen van het 
traditioneel priesterlijk ministerie met deze van de binnenlandse missie over- 
eengebracht. 

De bisschop-president van de Mission de France moet een vicaris-gene- 
raal uitkiezen die verplicht is te Pontigny te resideren en vrij moet worden 
gesteld van de uitoefening van gelijk welk ander ambt. Hij zal niet enkel de 
seminaristen van Pontigny leiden, maar ook de priesters van de missie, die 
verspreid zijn over de verschillende bigdommen ten einde hun apostolaat uit 
te oefenen. Onlangs werd Z.E.H. Morel, een Sulpiciaan, die president was van 
het groot seminarie te Lyon, benoemd tot vicaris-generaal van Mission de 
France. 

Om te besluiten wenst de Paus dat de seminaristen en de priesters van 
de Mission de France, die thans opgericht is als een praelatura nullius en 
wier seminarie ondergebracht is in de eeuwenoude Cistercienserabdij van 
Pontigny, zich zouden doordringen van de geest van diepe godsvrucht en 
veroverend apostolaat, welke eeuwenlang straalden vanuit dit centrum van 
religieus leven en christelijke beschaving. Dan zullen zij quasi ignis efful- 
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gens et thus ardens in igne de liefde van- en tot God doen herleven daar waar 
de haat scheen te triomferen, het geloof zal stilaan de plaats innemen van de 
twijfel, de hoop zal de ontmoediging verjagen en de vrede van Christus zal 
de mensen gelukkig maken. 


P. LOONTJENS. 


LECTUURLEIDING DOOR LECTUURREPERTORIUM 


Enkele weken geleden verscheen het derde deel van de nieuwe en defini- 
tieve uitgave van Lectuurrepertorium (*). Zo is dit monumentaal werk van 
3252 bladzijden tot een goed einde gebracht. In een minimum van tijd werd 
een alzijdig waardeoordeel over drie en twintig duizend auteurs en negentig 
duizend werken samengevat en ter voorlichting aan het publiek met een schit- 
terend illustratiemateriaal aangeboden. Wat al werk zo iets moet gekost 
hebben is eenvoudig niet te schatten ; men begrijpt niet goed hoe dat alles zo 
rap, zo bevattelijk en toch ook ordentelijk onder onze ogen is gebracht ge- 
worden. Het Vlaamse en het Nederlandse volk mag en moet in hoge mate 
dankbaar zijn voor deze heerlijke prestatie door Z.E.H. Baers en zijn mede- 
werkers ontworpen en uitgevoerd. 

In een tijdschrift als dit komen wij graag nog eens terug op de zeer 
grote morele waarde van dit boek voor allen die met opvoeding belast zijn 
en vooral voor de priesters, die op ieder ogenblik kunnen geraadpleegd wor- 
den over de zedelijke en opbouwende waarde van een bepaald boek. Nie- 
mand is immers bij machte om alles gelezen te hebben. Daarom is Lectuur- 
repertorium practisch de bevoegde leiding en veilige gids. Inderdaad wordt 
het beginsel der lectuurleiding, dat de natuurwet en dan ook de Kerk als tolk 
der natuurwet, vastlegt, door L.R. praktisch vertolkt. Dit leert ons bij onze 
lectuur er voor te zorgen dat ieder gelezen of te lezen boek een werkelijk 
opbouwend element zou zijn in de opbouw van onze persoonlijkheid. Daarom 


Lectuur-Repertorium. Auteurslijst bevattende 23.000 Bio-Bibliographische nota’s 
en 3.000 portretten van auteurs behorende tot de Nederlandse en de algemene 
Literatuur, met waarde en vakaanduiding van 90.000 literaire en vulgariserende 
werken, samengesteld door het A.S.K.B. onder redactie van JORIS BAERS, pr. en 
PAUL HARDY. Derde deel, van S. tot Z. Bekroond met de staatsprijs van de 
Openbare Bibliotheken. Tweede en definitieve uitgave, Uitgave van het Algemeen 
Secretariaat voor Katholieke Boekerijen, Cuylitstraat, 27, Antwerpen. De drie 
delen ineens besteld : 1350 fr. ; in 3 trimestriële afk. van 450 fr. ; in 9 maande. 
lijkse afk, van 150 fr. ; in 27 maandelijkse afk. van 50 fr. P.R. 241.02 (Vlaamse 
Boekencentrale, Antwerpen). 
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dient dan ook alle schadelijke of onaangepaste lectuur vermeden als niet 
constructief voor de persoonlijkheid. 

In een rede gehouden ter gelegenheid der Boekenbeurs te Antwerpen op 
11 November 1953 verheerlijkt niemand minder dan Prof. F. Baur de ver- 
dienstelijkheid van L.R. op dit gebied : « Het Lectuurrepertorium dat onder 
leiding van Z.E.H. J. Baers en door medewerking van een staf toegewijde 
ernstige verantwoordelijke katholieke lezers van boeken nu reeds in tweede 
uitgave (bijna) is voltooid, is dan ook in allereerste plaats berekend op lei- 
ding van de lectuur. … Tegen de zo ontzaglijke ethische kwalen (aantasting 
van de zedelijke gaafheid van de mens en dechristianisatie van de maat- 
schappij) is deze educatieve onderneming opgebouwd, om namelijk al wie 
verantwoording hebben over de lectuur van anderen of wie, al of niet christe- 
lijk van levensopvatting, ook voor hun eigen lectuur gewenste richting zoe- 
ken, de nodige leiding te geven of door een college van ondervindingrijke 
gidsen te laten geven in een lectuurrepertorium, dat ik niet aarzel te zeggen 
een model van het genre te zijn ». 

Zo vindt men in L.R. een informatie over de morele waarde van elk 
boek afzonderlijk van Rooms-Katholiek standpunt uit. Deze kwotering werd 
steeds met principiële ernst, in alle eerlijkheid en met breedheid van opvat- 
tingen vastgesteld. Bijzondere nuanceringstekens lichten ons in over de strek- 
king, terwijl de cijfers van het tiendelig stelsel op een gemakkelijke wijze de 
aard van elk boek helpen identificeren. De auteurs zelf, van zodra zij enig 
belang hebben worden met een uitvoerige nota bedacht, die onmiddellijk 
hun werk kernachtig typeert en hun algemene gedachtenstroming sereen, 
steeds zonder enig vooroordeel weet voor te stellen . Zo getuigt het werk in 
zijn geheel van een merkwaardige objectiviteit, die door alle goedmenenden, 
die het met de moraliteit van hun volk ernstig menen, naar waarde zal ge- 
schat worden. 

Wij bedoelen hier niet verder in te gaan op de vele andere verdiensten 
van Lectuurrepertorium, als bibliographische leiding over een zeer uitgebreid 
domein tot politiek, sociologie en techniek toe, zijn biographische voorlich- 
ting in het algemeen, zijn literaire informatie die inzake letterkundige karak- 
teristiek het essentiele zegt in weinig woorden en met dezelfde hoogstaande 
objectiviteit, enz. enz. Vele anderen hebben daarover reeds met verdiende 
lof gesproken. Wij besluiten met de vurige wens dat deze heerlijke vrucht 
van de vele inspanningen, uitgaande van A.S.K.B., moge bekroond worden 
in het veelvuldig konsulteren ervan door alle opvoeders. Een groeiend zede- 
lijkheidsbesef in de lectuur, zal daarvan ongetwijfeld het gevolg zijn. 


M. FRAEYMAN. 


„Motae TSibliogtaphicae 


P. DE HAES, La résurrection de Jésus dans lapologétique des cin- 
quante dernières années (Analecta Gregoriana, v. LIX), Rome, Universitas 
Gregoriana, 1953, 16 X 23,5 cm., XII + 318 blz. 


«De verrijzenis van Christus vormt het kernobject van de prediking 
der apostelen ; zij is tevens het beslissend bewijs van haar waarheid. Op de 
zin en de rijkdom van dit heilsmysterie bezinnen de gelovigen zich piëteits- 
vol ; tegen de historiciteit van dit uniek mirakel richten de ongelovigen 
onverpoosd hun aanvallen». Zo vangt Prof, P. De Haes, dogmatiekleraar 
in het Seminarie te Mechelen, zijn doctoraatsthesis aan. Meteen heeft hij 
zijn. studieonderwerp en het uitzonderlijk belang ervan aangekondigd. Hij 
heeft namelijk de geschiedenis van de strijd rond dit centrale heilsfeit gete- 
kend. steeds opnieuw hebben de tegenstanders de geschiedkundige waarde 
van het schriftgetuigenis aangevochten : zij ontwaardden het tot een schep- 
ping van het geloof en van de verbeelding der eerste christenen ; volgens hun 
onderscheiden tendenzen hebben zij echter deze grondaffirmatie met ver- 
schillende argumenten gestaafd. De katholieke apologetica heeft dan ook 
bestendig hare strijdwapens aan de nieuwe methoden moeten aanpassen. 
In de doolhof van rationalistische geschriften en apologetische tegenschrif- 
ten van de laatste vijftig jaar heeft Prof. De Haes zich opgeworpen als een 
betrouwbare gids, die met vaste hand en klaar inzicht deze overweldigende 
apologetische literatuur heeft geordend. 

Vooraf tekent hij de posities van de 19° eeuw : die van het rationalis- 
tische kamp (Reimarus, Paulus, Strauss, het opkomende liberale Protestan- 
tisme) en die van de klassieke apologetica. De vorderingen der literaire en 
historische kritiek dringen rond het einde der vorige eeuw een wijziging 
van de apologetische methode op. In de katholieke apologetica is een ver- 
nieuwing ingetreden en ze verplaatst zich naar het eigen terrein van de te- 
genstander: de literaire kritiek. Tegen de algemene liberale tendenz om aan 
de verrijzenis een mythisch en legendarisch karakter toe te schrijven (ver- 
woording van het geloof dat Jezus voortleeft in de hemel en in de harten 
der gelovigen) en om de verrijzenisverschijningen te verklaren als materi- 
alisatie van subjectieve ervaringen of visioenen van de leerlingen, verdedigt 
P. Rose, van de bijbelschool van Jerusalem, de waarde der verrijzenisgetui- 
genissen. In Leuven wordt door Mgr. Ladeuze de scherpe aanval van Loisy 
en Meyer meesterlijk ondervangen. Lange tijd blijven Rose en Ladeuze de 
verrijzenisliteratuur beheersen, ook na het synthesewerk van Mangenot 
(gericht tegen Loisy, S. Reinach en Gunckel). 

Daarna dwingt de Religionsgeschichtliche Methode tot het onderzoek 
van de mysteriegodsdiensten. Onder hun invloed zou Paulus immers het 
Joods messianisme omgevormd hebben tot een universalistisch heilsmys- 
terie en de dood van Christus tot een heilsmythe van een stervende en ver- 
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rijzende godheid. De verrijzenis werd zo verdrongen in de nevelachtige 
sfeer van de mythen van Osiris, Attis, Dionusos (cfr Reitzenstein, Loisy). 
Daartegen reageren met succes Lagrange, Prumm en De Grandmaison. 

Op haar beurt tekent dan de Formgeschichtliche Schule de verrijzenis 
als het product van de scheppende traditie der christelijke communiteiten. 
De evangeliestof wordt gedisseceerd volgens de literaire vormen in kate- 
gorieën : redevoeringen, liturgische gebeden, korte spreuken, gestereoty- 
peerde verhalen, enz. Zo bereikt men de gevoelens van de eerste christen- 
gemeenschap, maar niet de historische feiten ; men ontdekt het werk van 
de gemeenschap en haar wetten, niet het aandeel van Christus. De eigen 
kenmerken van deze rijkgenuanceerde methode heeft S. klaar en doorzich- 
telijk getekend vooral aan de hand van O. Cullmann, in wiens werk Dibe- 
lius en Bultmann hun geest herkenden. Daarna toont hij de toepassing op 
het probleem der verrijzenis (vooral bij L. Brun). Bizonder aandacht 
schenkt hij nog aan het eclectisme van M. Goguel, die de nieuwe methode 
in Franse milieus bekend maakt en synthetiseert met de vroegere liberale 
en comparatistische tendenzen. 

De meer recente werken gaan geleidelijk een nieuwe weg op, die van 
de theologie der heilsfeiten. Naast de apologetische aspecten wijst P. Larra- 
naga en vooral P. Benoit op de heilsbetekenis van de hemelvaart. De ver- 
rijzenis wordt meer soteriologisch bestudeerd door J. Schmitt, maar heel 
bizonder door Mgr. Cerfaux. 

Op deze nieuwe wegen volgt Prof. De Haes zijn auteurs niet meer uit- 
voerig ; hij beperkt zich tot de apologetische aspecten. Daar heeft hij echter 
voortreffelijk werk geleverd. Hij verzamelde al het materiaal dat in tijd- 
schriften en monographieën verspreid ligt ; hij geeft ervan een trouwe, on- 
bevooroordeelde en bondige samenvatting, samen met een verantwoord 
oordeel, waarbij hij ook de gezagvolle recensies betrekt. Zowel van de 
katholieke verdedigingsgeschriften als van de rationalistische kritiek duidt 
hij de zwakke plekken aan, zodat wij uiteindelijk een inzicht krijgen van 
de kwesties die nog dieper zouden moeten onderzocht worden. De erudiete 
documentatie verhindert de overzichtelijkheid van het werk niet: ieder 
methode wordt nauwkeurig historisch gesitueerd ; een uiteenzetting wordt 
gewoonlijk bondig samengevat in conclusie en meteen worden de nieuwe 
problemen aangekondigd; en zelfs de zware Duitse literatuur van de 
Formgeschichte wordt klaar behandeld. S. beperkte zich tot de apologe- 
tische kwestie, wat niet uitsluit dat hij herhaaldelijk op het theologisch be- 
lang der problemen wijst. Eenmaal krijgen wij misschien van zijn hand 
— wij hopen het — een dogmatische studie over de verrijzenis. 

AR. 


L. VAGANAY, Le problème synoptique (Bibliothèque de Théologie, 
Sér. UI, Théologie biblique, vol. 1), Parijs-Doornik, Desclée & Cie, 1954, 
23 X 16 em, XXIV + 274 blz, 200 Fr. 

In een gecondenseerd en toch klaar gestructureerd boek heeft Kan. 
Vaganay de groei van de synoptische evangeliën trachten te schetsen, en 
daarbij gaat hij regelrecht in tegen de sinds jaren in critische kringen klas- 
siek geworden « Zwei-Quellentheorie». Hij onderscheidt zeven étappen : 
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de mondelinge traditie ; eerste pogingen tot gedeeltelijke redacties van 
evangelieverhalen ; Mt. ar. die de neerslag zou zijn van de apostolische 
prediking te Jerusalem en vrij vlug, ten dele of geheel, in het Grieks ver- 
taald werd ; het ontstaan van een tweede bron, die met Mt. ar. zou toelaten 
te komen tot Mt en Le. ; de samenstelling van Me, door inkorting van Mt. 
en toevoeging van détails uit de levende prediking van Petrus en met be- 
invloeding van de paulinische theologie ; de samenstelling van onze Mt. uit 
Mt. ar. reeds in het grieks vertaald, Me en de supplementaire bron; ten- 
slotte Le., ontstaan uit dezelfde bronnen als Mt. maar met andere supple- 
mentaire bronnen. Het werk van Vaganay is zeker een vooruitgang tegen- 
over de stilstand sinds de Formgeschichte de Zwei-Quellen als een half 
dogma had aangenomen. S, komt veel dichter bij de traditionele gegevens. 
Niet alles is opgelost, maar zal dat ooit voor deze kwestie ? Graag aanbevo- 
len. Nr 2 in deze serie, de Théologie de lAncien Testament, van Kan. van 
Imschoot, reeds voor het verschijnen besproken, is thans verschenen (cfr 
Coll. Gand., 1954, bl. 145-146). 


C. SPICO, L'Epître aux Hébreux. 1. Introduction. II. Commentaire 
(Etudes bibliques), 2 vol., Parijs, Gabalda, 1952-1953, 25 X 16 cm, 445 + 
447 blz., elk 2400 Fr. fr. 

Deze monumentale studie, veruit de meest gedocumenteerde over Hebr., 
bestudeert in een eerste deel de inleidingskwesties. De briefvorm van pales- 
tijns-aziatische trant is gesierd met allerlei rhetorische middelen en doet 
soms aan als een homelie, geschreven door een Joodse didascalos, die er 
zijn midrasj-wetenschap bij te pas brengt. Het pleidooi voor de superioriteit 
van het christendom draait rond drie themata : de goddelijke openbaring, 
de persoon van Christus (Zoon Gods, Priester, Verlosser), en het geloof. 
Wat het litterair milieu betreft, getuigt een zorgvuldige vergelijking van 
afhankelijkheid tegenover Philo, wiens gedachten de auteur nochtans per- 
soonlijk in het licht van zijn geloof verwerkt heeft. Ook is er nauwe ver- 
wantschap met Jo, zelfs spreekt S. van rechtstreekse afhankelijkheid van 
de Joanneïsche cathechese, wat ons naar Efese zou verplaatsen. Intussen 
onderstreept S. de verschilpunten met Paulus, hoewel anderzijds Hebr. toch 
weer doorgaat voor het werk van een onrechtstreekse leerling van Paulus. 
De lezer zal merken dat S. vrij veel beïnvloeding veronderstelt, hoewel hij 
intussen toch spreekt van een geniale persoonlijkheid. De bewijsvoering 
wekt de indruk dat S. veel kan bewijzen ; hij schijnt te vergeten dat wij 
de verscheidenheid der personaliteiten van de eerste kerk niet kennen. Hij 
meent zelfs te kunnen bepalen, — een oude hypothese, die thans met nieuwe 
bewijsgronden gestoffeerd wordt, — dat Hebr. door Apollos geschreven 
werd, omdat de kwaliteiten die wij van elders omtrent Apollos kennen, 
goed passen bij de kenmerken van onze brief. Zou het niet even weten- 
schappelijk zijn het anonymaat te eerbiedigen dan wel een naam op de titel- 
pagina te willen plaatsen ? De brief is bestemd voor bekeerde Joden, waar- 
schijnlijk oorspronkelijke priesters van Jerusalem, gewonnen door de pre- 
diking van Stefanus, maar daarom verplicht de H. Stad te verlaten ; als 
ontheemden zouden zij dan terecht gekomen zijn in een der Syrische steden 
(Caesarea of waarschijnlijker Antiochië). De brief bedoelt hen te weerhou- 
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den voor terugval in het oude geloof door ontmoediging. De auteur zou 
schrijven vanuit Italië (13, 12), alleszins vóór 70, wellicht rond 68-67, toen 
de Joodse oorlog reeds in de lucht hing. Hierop volgt nog een synthetisch 
overzicht van de rijke theologische inhoud van Hebr. (hier niet meer samen 
te vatten), van de gebruikswijze van het O.T. in Hebr., van de taalkundige 
en literaire kenmerken, en tenslotte een bibliografie van 30 blz. met kwes- 
ties van tekstkritische aard en indices. 

De commentaar is opgevat zoals gewoonlijk in de Etudes bibliques. De 
Griekse tekst staat dicht bij die van Nestle, de vertaling is zo letterlijk 
mogelijk gehouden ; voor elke sectie is een algemene inleiding gegeven die 
de gedachtengang aangeeft, dan volgt een minutieuze verklaring vers voor 
vers ; elk woord is bijna het voorwerp geworden van een grondige studie. 
Tenslotte vindt men in de tekst elf belangrijke excursussen. 

Het is een feit dat deze commentaar een goudmijn van documentatie 
bevat en getuigt van een uitzonderlijke eruditie : alles wat ooit over Hebr. 
gezegd is, wordt hier genoteerd. Niemand zal dit werk kunnen over het hoofd 
zien. S. is evenzeer thuis in de bijbelse, de apocriefe als de classieke of hel- 
lenistische literatuur. Maar intussen is de commentaar tot een kanjer ge- 
worden, waar iedereen, die niet verplicht is hem te lezen, zal tegen opzien. 
Overigens is S. zijn stof niet altijd meester geworden. Men kan moeilijk aan 
de indruk ontkomen een uitgeschudde steekkaartenverzameling voor zich 
te hebben, die nu eens beter, dan eens minder goed geclassifieerd is. Ten- 
slotte lijkt S. ons te veel te willen bewijzen. De litteraire afhankelijkheid 
is voor het primitieve christendom, waarover wij niet zo bizonder ingelicht 
zijn, niet zo gemakkelijk te bewijzen. H.V.d.B. 


* E. LOHMEYER, Das Vater-Unser, 3° uitg, Göttingen, Vandenhoeck 
& Ruprecht, 1952, 22 X 14 em, 216 blz, gen. D.M. 8.50. 

Dit is wellicht de grondigste studie die ooit aan het breviarum totius 
evangelii gewijd is. Men kent de doordringende geest van L., zijn buitenge- 
wone kennis van het N.T. en zijn literair milieu ; men vreest soms ook zijn 
ingewikkelde redenering, maar in dit boek, dat overigens het minst tech- 
nisch aandoet, is dit niet het geval. L. onderzoekt het geheel en de afzon- 
derlijke beden van het Onze Vader. De eerste drie aanroepingen, wiens 
zwaartepunt de eschatologie is, zijn practisch identisch en concentrisch 
gericht op de aanvangsformule : Onze Vader, die in de hemelen zijt. In dit 
woord ligt de hele ommekeer van het christelijk geloof en leven geborgen : 
God openbaart zich als Vader in zijn Zoon J.C. en doet meteen een oproep 
tot alle mensen om zijn kinderen te zijn. De heiliging (= verheerlijking) 
van de Naam beoogt de eschatologische openbaring van Gods Vaderschap 
in het Rijk Gods. Uw Wil geschiede op aarde als in de hemel is de bede 
dat Gods heerschappij effectief wordt in het helal (’olâm), dat daardoor 
ten volle Gods wereld wordt. Het geheel is gedragen door een intense hoop 
en is helemaal gericht op God. Bij het tragisch overlijden van E. Lohmeyer 
zal men graag ter zijner nagedachtenis dit gebed bidden, dat hij zo mees- 
terlijk voor ons verklaard heeft. H.V.d.B. 


* G. DELLING, Der Gottesdienst im Neuen Testament, Göttingen, Van- 
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denhoeck & Ruprecht, 1952, 24 X 17 cm, 174 blz, D.M. 9.80. 

De belangstelling van gereformeerde zijde voor de eredienst is geen 
nieuwigheid. De te bespreken studie is evenmin uitsluitend uit originele 
visies samengesteld. Het onderzoek van S. over de verschillende ambten 
(episcopoi, presbuteroi, enz.) is reeds dikwijls voor hem gedaan. Wat be- 
langrijker in deze studie is, is de betekenis, die, naar D's mening, aan de 
N.T.-eredienst moet gehecht worden. Het grondprincipe van de nieuwe cul- 
tus ligt volgens hem vervat in Mt. 18, 19 (« Waar twee of drie in mijn Naam 
vergaderd zijn…), waardoor ook tevens inhoud en doel van de eredienst 
aangegeven wordt. Ingevolge de opruiming van de Sion en de tempel, heeft 
Christus een nieuwe Tempel gesticht, waarin de heerlijkheid van zijn 
Vader huisde. Deze tempel is werkelijk het bouwwerk van de eindtijd en 
concreet is zij de nieuwe Pinkstergemeente (2 Cor. 6, 16). Door deze ere- 
dienst volbrengt de Kerk haar eschatologische rol; zij voltrekt namelijk het 
heilsfeit aan zich en begroet in vreugde de doorbraak van het Rijk Gods in 
de persoon van de stervende en de verrijzende Christus; intussen wacht 
zij nochtans op de voleinding. De eigenlijke stuwkracht van de christe- 
lijke eredienst is de Geest, waardoor de cultus goddelijke eredienst wordt. 
Onder het vele goede in deze studie mag onderstreept worden de nadruk 
gelegd op de orginaliteit van de christelijke cultus en de vaststelling dat er 
ambtelijke bedienaars van de cultus zijn, in de eerste plaats de Apostelen. 

H.V.d.B. 


* E. LOHSE, Die Ordination im Spätjudentum und im Neuen Testa- 
ment, Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1951, 24 X 17 cm, 108 blz, 
gen. D.M. 8.40. $ 

Deze Göttinger dissertatie over de voorgeschiedenis der N.T.-handop- 
legging ontstond uit de huidige in gereformeerde kringen scherp gestelde 
problematiek van het ambt en de kerkinrichting. L. onderzoekt eerst de 
handoplegging (semikhah) in de latere teksten van O.T. (vanaf P.) en de 
rabbijnse exegese. Vooral het rabbinaat der eerste eeuw wordt grondig on- 
derzocht. Hieruit blijkt dat de ritus naast de juridische machtsoverdracht 
aan de «zaquen» (oudste) of rabbi ook een soort charisma van wijsheid 
meegeeft, waardoor de goddelijke wijsheid van geslacht op geslacht overge- 
dragen wordt. Deze handoplegging is niet te verwarren met de tijdelijke 
opdracht aan een sjaliach (gevolgmachtigde —= apostolos). In het licht dezer 
gegevens wordt dan de handoplegging in het N.T. bestudeerd (Hand 6, 1-6 ; 
13, 1-3; I Tim. 4,14; 2 Tim. 1,6) en de aanstelling van de presbuteroi en 
espiscopoi. Het geval van Thimoteus is typisch : profetische aanduiding van 
de kandidaat, vergadering der getuigen en geloofsbelijdenis van de kandi- 
daat, handoplegging der presbeturoi samen met Paulus, overdracht van het 
charisma dat hem gezag tot onderwijs geeft, nl. de gave der wijsheid. S. 
neemt dus enerzijds de handoplegging ernstig op, anderzijds meent hij dat 
de katholieken de teksten interpreteren in functie van bepaalde kerkelijke 
instellingen. Intussen doet hij zelf zijn uiterste best om het priesterlijk- 
sacramenteel karakter er uit te houden, ingevolge zijn gereformeerde gees- 
tesinstelling. Indien men zich aan de materiele letter van de tekst houdt, 
is er geen bewijs voor een sacramentele wijding ; maar juist het onderscheid 
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tussen leermacht en wijdingsmacht is iets wat in de eerste kerk onbekend 
was en dat S. dus ook in zijn teksten niet mag inleggen. In dit opzicht zou 
hij trouwens kunnen correcties opdoen bij G. Delling, cfr supra. 

H.V.d.B. 


* M. DIBELIUS, An die Kolosser, Epheser, an Philemon (H. LIETZ- 
MANN-G. BORNKAMM, Handbuch z.N.T. 12), 3° uitg. door H. GREEVEN, 
Tübingen, Mohr, 1953, 25 X 17 cm, IV + 114 blz. ; gen. D.M. 7.20 ; geb. 
D.M. 9.60. 

De vorige uitgave (1927) gaf reeds een afzonderlijke commentaar van 
Col, Ef, Phil, terwijl de eerste uitg. de negen kleine brieven van Paulus 
behandelde (1913). De commentaar van Dibelius past best in het Handbuch 
van Lietzmann: zeer veel gegevens betreffende taal en stijl, religionsge- 
schichtlich interesse, aangifte van eventuele paralellen uit de hellenistische 
wereld. Deze gegevens blijven hun belang behouden, al is de belangstelling 
stilaan een andere weg opgegaan. Niettemin zal het Handbuch nog een hele 
tijd onmisbaar zijn als werkinstrument. H. Greeven heeft bij het overlijden 
van D. het handexemplaar van S. gevonden met de verbeteringen en wijzi- 
gingen voor Col. Hij moest enkel nog de bibliografie bijwerken. Voor de 
overige brieven heeft hij getracht de gedachte van de meester weer te 
geven. De inleidingskwesties worden opgelost op dezelfde wijze als in 1913: 
Col, en Phil. werden door Paulus na zijn derde missiereis verstuurd uit de 
gevangenschap van Caesarea; Ef. zou niet van Paulus zijn maar van een 
leerling. De recente discussie omtrent deze problemen is bijgewerkt door 
H. Greeven. H.V.d.B. 


* E. LOHMEYER, Die Briefe an die Philipper, an die Kolosser und an 
Philemon (H.A.W. MEYER, Kritisch-exegetischer Komentar über das Neue 
Testament, IX), 9° uitg, Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1953, 24 X 
16 em, 194 + 201 blz. 

W. Schmauch heeft de voorgaande uitgave (1929) fotomechanisch uit- 
gegeven, met de wijzigingen die in het persoonlijk exemplaar van Loh- 
meyer genoteerd waren. Aldus hebben wij de opinie van de beroemde 
exegeet over deze betwiste brieven, zoals zij was op het ogenblik dat hij 
in het graf daalde. Het is onnodig bij deze heruitgave terug te keren op de 
zienswijze van L.; het volsta te onderstrepen dat, hoewel L. er soms zeer 
persoonlijke, zo niet eigenaardige opinies op nahield, hij toch altijd de 
moeite waard is gelezen te worden, omdat hij de problematiek op zijn 
scherpst stelt. H.V.d.B. 


* Chr. HARTLICH - W. SACHS, Der Ursprung des Mythosbegriffes in 
der modernen Bibelwissenschaft (Schriften der Studiengemeinschaft der 
Evangelischen Akademiën), Tübingen, Mohr, 1952, 23 X 15 cm, 192 blz., 
D.M. 9.80. 

De « entmythologisierung » is niet meer van de lucht in Duitsland. Men 
wil namelijk, vooral onder leiding van R. Bultmann, het christendom van 
zijn «myhologische voorstelling» of inkleding ontdoen. Tot deze mythos 
behoort niet enkel het wereldbeeld en dgl., maar ook de meeste feiten van 
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Jezus’ leven als historische gebeurtenissen. Het christendom wordt minder 
een historische godsdienst dan een bezinning op het eigen bestaan (Selbst- 
verständnis) en de levensbeslissing die er in geloof (Entscheidung) moet op 
volgen. Wanneer komt deze idee van mythos in de moderne exegetische 
wetenschap ? Een prijsvraag werd uitgeschreven om dit te onderzoeken, en 
de prijs werd toegekend aan een tweeling, de hrn. Hartlich en Sachs. Naar 
hun bevindingen is het begrip reeds twee eeuwen voor D.F. Strauss inge- 
voerd en staat het los van de wijsbegeerte van Hegel. H.V.d.B. 


L. KOEP, Das hiümmlische Buch in Antike und Christentum. Eine 
religionsgeschichtliche Untersuchung zur altchristlischen Bildersprache (F. 
DOLGER-Th. KLAUSER, Theophaneia, 8), Bonn, Peter Hanstein, 1952, 
25 X 18 cm, 136 blz. + 2 blz. afb, gen. D.M. 12.50. 


Zowel in de oude heidense culturen als in de bijbelse joodse geloofs- 
opvattingen is het lot der mensen, in dit en in het andere leven, vastgelegd 
in een noodlotboek, een boek der werken, een boek des levens, enz. S. geeft 
eerst de geestelijke achtergrond, daarna de verwerking van het thema in 
de oud-christelijke beeldende kunst. Zijn werk is belangrijk voor al wie 
zich interesseert voor de levensopvattingen van het eerste christendom en 
voor de oud-christelijke kunst ; het brengt hem in contact met de snijpun- 
ten van verschillende culturen. H.V.d.B. 


attente biblique (Recherches bibligues), Desclée de Brouwer, 1954, 
22 X 15 cm, 150 Fr. 


Boven dit verzamelwerk staat geen naam, al moet er dan toch een 
bovenstaan, deze nl. van Prof. Coppens. Wat hier gebundeld is, zijn de 
lezingen gehouden tijdens de 4e zitting van de Leuvense Bijbeldagen ; hoe- 
wel Prof. C. er voor zorgt dat er elk jaar een andere voorzitter is, toch weet 
iedereen dat hij de eigenlijke stichter en de bezieler is van deze Bijbel- 
dagen, en dat hij voor de wetenschappelijke standing, de geestige gemoe- 
delijkheid, het steeds stijgend aantal deelnemers verantwoordelijk is, ook 
al neemt hij er de schijn niet van. Maar het mag af en toe eens gezegd wor- 
den. In dit volume zijn trouwens een drietal bijdragen van Prof. Coppens 
voorhanden : een kritiek van Mowinckels werk over de oorsprong van het 
Messianisme, een status quaestionis over Is. 7, 14, waarin C. met de hem 
eigen uitzonderlijke eruditie, het schrander doorzicht en de scherpe dialec- 
tiek pleit voor de direct-messiaanse interpretatie van de Emmanuel-profe- 
tie tegen de Berner hoogleraar J.J. Stamm, en tenslotte een critische beoor- 
deling van het werk van zijn collega Cerfaux over de christologie van 
Paulus. Verder citeren wij nog een studie van P.V. de Leeuw over de Die- 
naar van Jahweh, van Prof. Descamps over het koninklijk Messianisme in 
het N.T., van Prof. J. Giblet over de verwachting van een Messias-profeet 
in het Judaïsme, van Mgr. Cerfaux over de mirakels in het vierde evangelie, 
en, — last not least, — een warm pleidooi, dat ik graag toejuich, van prof. 
R. De Langhe, om meer in de richting van het Joodse tijds- en gedachten- 
milieu te zoeken bij de interpretatie van het N.T. dan wel te grasduinen in 
de hellenistische wereld. De publicatie, opgedragen aan prof. Coppens, ter 
gelegenheid van zijn vijf en twintig jaar professoraat, doet hem en zijn 
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medewerkers eer aan en wij drukken de hoop uit dat in het vervolg de: 
acten van de Bijbeldagen altijd zullen gepubliceerd worden. 
H.V.d.B. 


*_R. BULTMANN, Theologie des Neuen Testaments (Neue theologische 
Grundrisse), Tübingen, Mohr, 1953, 3° aflev, blz. 445-608, D.M. 6.60 ; het 
geheel D.M. 24.50. 

Cfr Coll. Gand. 1950, blz. 294-296 ; 1951, blz. 355. 

Wegens plaatsgebrek moeten wij kort zijn met de synthese van deze 
knappe Duitse denker en beroemde exegeet, die in Duitse protestantse 
kringen een teken des tegenspraaks is geworden. De derde aflevering han- 
delt over de ontwikkeling van het N.T. uit naar de «oude Kerk » ; volgens 
Bultmann zou men beter kunnen zeggen : de « verwording ». Hij onderzoekt 
de evolutie op drie domeinen: nl. in de kerkelijke organisatie, in de leer 
en in de christelijke levenshouding met haar morele en disciplinaire zijden. 
Hij gebruikt hiervoor de apostolische en post-apostolische geschriften en 
houdt er persoonlijke meningen op na wat betreft de datering. De schets 
van de kerkelijke organisatie is hiervan afhankelijk : 1 Tim. wordt op de- 
zelfde voet geplaatst als Hermas. Aan de grondslag van de kerkelijke leer 
ligt de overlevering, die niet enkel de cultus, maar ook de geloofsinhoud 
en de historische feiten betreft. In de ontwikkeling der leer spelen vooral 
de paulinische brieven, de invloed van de synagoge, de apocalyptische lite- 
ratuur, de hellenistische volksfilosofie en de gnostische mythologie, — dat 
alles veelal op dezelfde lijn, — een grote rol. De ontwikkeling is geken- 
merkt door een verglijding van de charmismatische prediking naar de sacra- 
menteel-juridische organisatie, van het eschatologische naar de stichting 
van een godsdienst naast de anderen, die op haar beurt het heil, vooral van 
de enkeling na de dood, wil bereiken door morele en religieuze levens- 
houding, van de absolute waarde van het geloof naar een zoeken van ken- 
nis (gnosis). Tenslotte is de norm die Bultmann aanlegt, de Paulinische (en 
de Johanneïsche), die hij voor de christelijke houdt ; intussen moet worden 
opgemerkt dat de Paulus waarvan B spreekt de Paulus is die hij geëx- 
purgeerd heeft. Het onderzoek van B. lijdt enerzijds aan een hypercritiek 
in de analyse, waarbij geweerd wordt wat niet in het kraam past, en ander- 
zijds een typisch-Duitse zin voor sterke systematisatie, waarin de verschei- 
denheid der N.T.-denkers moet ondergebracht worden. In de grond is dit 
werk wellicht meer een theologie van B. dan wel van het N.T. Nuttig is 
het alleszins, omdat het zeer fijnzinnige analyses bevat en omdat het doet 
nadenken ; het getuigt sterk van godsdienstige eerlijkheid. H.V.d.B. 


*_R. BULTMANN, Glauben und Verstehen, Il, Gesammelte Aufsätze, 
Tübingen, Mohr, 1953, 24 X 16 cm., 293 blz, D.M. 13.20, geb. D.M, 16.20. 
(Bd 1, 1933, verschijnt opnieuw). 

Deze tweede verzameling van opstellen van B. omvat artikels die tus- 
sen 1931 en 1951 verschenen zijn, en die betrekking hebben op de eigen 
aard van het christelijk geloof, zoals B. dit in zijn radicale opvatting ziet. 
Dit geloof is niet een aanvaarden van een theoretische levensbeschouwing, 
Maar een beslissing, voortdurend hernieuwd, waardoor de mens uit de eigen: 
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onveiligheid zich bevrijdt door een ja tegenover de God die hij ontmoet in 
de gebeurtenis, aangekondigd door het Woord. Dit Woord, het evangelie, 
omvat de boodschap dat God mij mijn zonde vergeeft in J.C. Deze sterk- 
protestantse geloofsopvatting wordt afgegrensd tegen de religieuze stro- 
mingen van de N.T.-tijd In elk geval is het een voordeel de verspreide ge- 
schriften (+ twee onuitgegeven artikels van B.) thans verzameld te hebben. 
Er ligt in de menselijke wanhoop, in de weigering van elk menselijk hou- 
vast en het uitsluitend beroep op God een religieuze ontroerende kracht. 
H.V.d.B. 


D. Th. MAERTENS, Jérusalem, cité de Dieu (Psaumes 120-128) (Lu- 
mière et Vie, 3), 2° uitg, Le Messie est là ! (Luc 1-2) (Lumière et Vie, 4), 
Brugge, Abbaye de St André, 1954, 22 X 16 cm, 147 en 172 blz. + 8 illustr. 
(L'Evangile de PEnfance à Notre-Dame de Chartres, présentées par le Chan. 
Delaporte). 


Beide boekjes verschenen eerst afzonderlijk in het bijblad van Paroisse 
et Liturgie en zijn opgevat zoals de voorgaande hier besproken werken 
van de auteur. Al worden de psalmen veel gebeden ( of gezegd?) in de 
Kerk, de katholieken beschikken over weinig practische literatuur om hen 
toe te laten zich die liederen en gebeden eigen te maken en ze werkelijk 
persoonlijk te bidden. Al behandelt het eerste boekje slechts 9 ps, toch 
zijn het veel voorkomende en alleszins mooie. Reeds de inleiding zal een 
goed inzicht geven in de religieuze ontwikkeling van Israël, waarvan de 
psalmen toch de spiegel zijn. Zowel in het eerste als in het tweede werkje 
wordt gepeild naar de echo’s der voorafgaande openbaring en wordt de 
resonnantie weergegeven die de teksten in de latere openbaring hadden. 
Dit thematisch onderzoek is ongetwijfeld uitermate leerrijk. Nochtans is de 
historische en exegetische diagnostiek van S. niet altijd even zeker en feil- 
loos. Sommige themata verdienden een grondiger onderzoek, andere konden 
zonder veel nadeel weggelaten worden. In geen geval kan ik het standpunt 
van S. aanvaarden, dat het kindsheidsevangelie verwantschap zou vertonen 
met de eerste kap. van Hand. wat betreft de godsdienstige inhoud en atmos- 
feer. Lc. 1-2 vertoont geen spoor van het enthoesiasme der eerste comuni- 
teit over de Verrijzenis des Heren, zoals zij beschreven wordt in de eerste 
kap. der Hand. Intussen heeft S. meerdere nuttige suggesties gedaan. Al te 
vlug neemt hij een gelofte van maagdelijkheid aan in Lc. 1,34 (zoals J. 
Giblet in Bible et Vie chrétienne, 7, 1954, blz. 106-107) ; beide hadden reke- 
ning moeten houden met de zienswijze van andere auteurs, o.m. met de 
katholieken S. Landersdorfer en D. Haugg. 


* Z. MOSSEL, Twee Misjna-tractaten, (Scriplorium. Een reeks eeuwige 
geschriften), Amsterdam, De Arbeiderspers, 1954, 20 X 11 cm, 93 blz. 


Een vertaling van het tractaat Nieuwjaar en het tractaat Verloving, 
met bondige nota’s van de vertaler en een algemene inleiding op de Misjna 
en de beide tractaten. Het boekje kan dienen om een eerste inzicht te geven 
in de verwarde literatuur, die ontstaan is uit de jurisprudentie der rabbij- 
nen op de Wet. H.V.d.B. 


nes 


* OKKE JAGER, De Humor van de Bijbel in het christelijke leven, 
Kampen, Kok, 24 X 15 cm, 120 blz. 

Met veel humor heb ik dit humorloze pleidooi voor meer humor in de 
gereformeerde kerk gelezen. Het komt mij voor als een triestige aanmoe- 
diging van mensen die van een kale reis terugkeren en zichzelf aanstoten, 
met een bemoedigend : Komt, laten wij vrolijk zijn. 

Waar S. soms de indruk laat, dat dit gemis aan vrolijkheid nog een rest 
van roomsheid in de protestantse kerk is, inviteer ik hem graag om eens 
over de afsluiting te komen kijken. Onze Vlaamse pastoors zouden hem 
heel wat kunnen leren. Indien S. meent dat de vreugde van het christen- 
dom gediend is met enkele grappen op de kansel, dan is het met het protes- 
tantse christendom toch maar deerlijk gesteld. De beleving van het chris- 
tendom in het kerkgebouw biedt een innerlijke vreugde, die niet door grap- 
penmakerij te vervangen is. Wat de « grappige » opmerkingen uit de Bijbel 
betreft, ik meen dat S. meer humor bij de Bijbel betrokken heeft, dan er 
humor uitgehaald : er zijn andere staaltjes, en sprekender, dan deze die S. 
meent gevonden te hebben. H.V.d.B. 


G. BROM, Bijbel en Romantiek, Dekker en van de Vegt, Utrecht- 
Nijmegen, 1952, 38 blz., fl. 1.50. 

In zijn afscheidscollege als hoogleraar in de Nederlandse en de Alge- 
mene Letterkunde aan de R.K. Universiteit te Nijmegen (23 Mei 1952) be- 
handelde de bekende en zeer gewaardeerde stijleriticus de invloed die de 
Bijbellezing heeft uitgeoefend op de Romantiek in de wereldliteratuur. 

H.V.d.B. 


F.A.W. VAN ’T LAND & AS. VAN DER WOUDE, De Habakuk-rol 
van ’Ain Fasha. Tekst en Vertaling (J.H. HOSPRS & TH. C. VRIEZEN, 
Semietische teksten mnt vertaling, 1), Assen, Van Gorcum, 1954, 23 X 15 
em., 30 blz, fl. 1.90. 

Uitgave van de originele tekst van de Habakuk-commentaar der Dode- 
Zee-rollen, met vertaling, korte nota’s en vooraf een bondige bibliografie. 
Het is een gelukkig opzet van de prof. Hospers en Vriezen deze serie Semie- 
tische teksten in een mooie uitgave voor een breder publiek toegankelijk 
te maken. De vertalers houden de zgn. Kittim voor de Romeinen 

H.V.d.B. 


J. VAN DER PLOEG OP. De Kerk en Israël, Hilversum, Gooi en 
Sticht, 1954, 13 X 19 cm., 80 blz, fl. 2.90. 

In een bevattelijke brochure zet de bekende hoogleraar te Nijmegen, 
prof. mag. Van der Ploeg het probleem der Joden van het standpunt van 
de Kerk uiteen. Hij onderzoekt hierbij de continuiteit tussen het Oudtesta- 
mentisch Godsvolk en de Nieuwtestamentische Kerk, de verwerping van 
«het Israël naar het vlees» terwille van zijn verblinding tegenover het 
evangelie, de betekenis van Rom. 9-11 ; hij geeft dan een historische schets 
en een beoordeling van het conflict tussen Kerk en Synagoge, behandelt de 
kwestie van de doop van Joodse kinderen die bij katholieke pleegouders 
waren ondergebracht, verder het antisemitisme, het Sionisme, de internati 
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onalisatie der heilige plaatsen. Een vlot geschreven brochure over de uit- 
eenlopende kwesties van het Jodenprobleem. H.V.d.B. 


SCHMAUS, M., Katholische Dogmatik, Munchen, Hueber ; III, 2. Die 
göttliche Gnade, 1951, 444 pp, ing. 20.80 D.M., geb. 23.80 D.M. ; IV, 1, 
Die Lehre von den Sacramenten, 1952, 714 blz.; IV, 2, Von den letzten Din- 
gen, 1953, 280 pp. ingen. 10.80 D.M. 

De theologie, zegt men, spreekt een geheime taal ; de schoonheid en de 
rijkdom van de geloofsschat houdt zij aldus buiten het bereik van de leek. 
Die opwerping wordt door Prof. Schmaus meesterlijk ontzenuwd. In zijn 
handboek, enigszins kerugmatisch van tendenz, gebruikt hij een moderne 
taal, moderne filosofische begrippen ; hij toont er dat hij in voeling blijft 
met het geestesleven van zijn tijd en in ruime mate weet hij profijt te 
halen uit de nieuwe ideeën van bv. R. Guardini (aan wie hij trouwens zijn 
Eschatologietractaat opdraagt). Zijn handboek schrikt dan ook niet af ; het 
zet eerder aan tot nadere kennismaking met de geloofsinhoud. En toch 
moderniseert en vulgariseert S. niet onnodig ; hij volgt de strict theologische 
methodes, hij duidt (om misverstanden te voorkomen) de technisch scho- 
lastieke uitdrukkingen aan, hij citeert zelfs de kerkelijke leeruitspraken in 
het Latijn en ieder hoofdstuk is gevolgd door een uitgebreide bibliogra- 
phie. Soms evenwel wordt zijn werk wat breedvoerig ; de heruitgave wint 
zo steeds meer aan volume : het 3* en 4° deel werden beide ontdubbeld. De 
voortwerking en het voortleven van Christus in de wereld beslaat een vo- 
lume over de Kerk (nog niet verschenen) en een ander over de genade; het 
vierde deel vervalt in twee volumes: sacramentenleer en leer over de 
Uitersten. In het genadetractaat behandelt S. de deelname van de enkeling 
aan het Rijk Gods. In een eerste sectie beschrijft hij de genadetoestand 
onder zijn verschillende aspecten : deelname aan een nieuw leven, gods- 
vriendschap, enz : daarna beschrijft hij de wording van de christelijke toe- 
stand onder inwerking van de genade van bijstand, het probleem van ge- 
nade en vrijheid, de leer over Gods algemene heilswil ; een laatste sectie 
wijdt hij aan de vruchtbaarheid van deze godsgemeenschap onder vorm 
van dadelijke genaden. 

Over het algemeen werden de sacramenten meer christologisch uitge- 
werkt in verbinding met de mysteries van Christus’ dood en verrijzenis; van- 
daar ook hun meer personalistisch karakter als elementa cultus die het 
menselijk bestaan consacreren tot God: zij worden dus niet voorgesteld 
als louter moraliserende genademiddelen, maar als een deelhebben aan 
Christus’ leven ; vandaar ook naast hun Christusgelijkvormigheid die zij 
uitwerken, ook hun Kerkvormend karakter. In dit laatste punt heeft 
Schmaus ook de Eucharistie meer voorgesteld als het offer van de Kerk 
iets wat de Na-Trentse theologie te weinig heeft uitgewerkt. Minder geluk- 
kig is de voorstelling van het H. Oliesel als sacrament der doden, waar de 
traditie evident stelling neemt voor het H. Oliesel als sacrament der zieken. 
Ook te weinig uitgewerkt is het sacrament van het priesterschap, dat als 
structurerend in de Kerk, meer aandacht verdient. 

De nieuwe uitgave van de Eschatologie verschilt van de overige vooral 
omdat de algemene eschatologie in haar sociale aspecten de voorrang krijgt 
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boven de meer individuele kwesties, wat de bijbelse visie meer benadert. 
Deze ommekeer van de klassieke volgorde had S. reeds toegepast in zijn 
monographie « Von den letzten Dingen » (1948). Vooraf belicht hij het trac- 
taat vanuit het geheel van de revelatie : de geschiedenis, schrijft hij, be- 
weegt naar een doel dat buiten de geschiedenis ligt ; dit doel « draagt een 
heilskarakter. Het heil bestaan in de deelname aan de eeuwige existentie en 
levensvolheid van God. Deze deelname wordt bekomen door de omvorming 
van de schepping, die zal bewerkt worden door Christus als hij de tweede 
maal verschijnt. Het oerbeeld van deze toekomstige verandering is echter 
reeds zichtbaar geworden : het is de verrezene Christus» (p. 12). De histo- 
rische heilsmysteriën zijn voorontwerp van de laatste wereldgebeurtenis- 
sen. In dit licht handelt S. dan over de Parousie, de verrijzenis van de 
lichamen en het eindoordeel. In een tweede reeks hoofdstukken beschouwt 
hij de uitersten van de enkeling : dood, bizonder oordeel, vagevuur, hel, 
vooral de hemel onder zijn verschillende aspecten. Vooral de beschrijving 
van het hemels geluk is zeer gelukt. AR. - MF. 


DIEKAMP, F., Katholische Dogmatik nach den Grundsätzen des h. 
Thomas, 10° ed., Munster Westfalen, Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, 
1952, 14 X 21 cm, X + 606 pp., ingen. 25 D.M., geb. 26.5 D.M. 

Toen in 1949 het eerste deel van Diekamps handboek in 10° druk ver- 
scheen, behield het de tekst van 1938 ongewijzigd. Nadien werd Prof. Kl. 
Jüssen met de verdere uitgave belast en deze heeft er voor gezorgd dat ook 
in het 2e deel de eigen aard en de grondtendenz van het handboek van zijn 
leraar Diekamp werden geëerbiedigd maar dat anderzijds de bibliographie 
flink werd bijgewerkt en de behandeling van sommige problemen aan de 
huidige stand der wetenschap aangepast. In dit tweede deel dat de schep- 
pingsleer, de christologie, de soteriologie, de mariologie en de genadeleer 
bevat heeft hij bizonder de mariologie sterk moeten bijwerken. De voor- 
naamste wijzigingen betreffen de houding van S. Thomas inzake de Onbe- 
vlekte Ontvangenis, verder de problemen van de medeverlossing van Maria 
(waarin hij als sententia probabilis de gematigde oplossing van H.M. Kös- 
ter en O. Semmelroth voorhoudt), en van de Tenhemelopneming (door ge- 
bruik van de recente werken en vooral van « Munificentissimus Deus»). 
Het resultaat is een handboek waarin de klaarheid, soberheid en degelijk- 
heid van Diekamps uiteenzettingen worden behouden en waarin tevens de 
nieuwe aspecten van de theologische problemen tot hun recht komen. 

AR. 


A. STAINIER, Et son règne n'aura pas de fin. Le Christ. Sa royauté., 
Son Royaume, Paris-Bruxelles, Editions Universitaires, 1953, 12 X 18,5 cm., 
240 p., 75 fr. 

Dit boek, gepubliceerd ter gelegenheid van de 25e verjaring van de en- 
eycliek « Quas primas », geeft ons een vaste leer, die bovendien met bezie- 
ling wordt voorgesteld, over het Rijk Gods, zijn Koning, de aard en de 
vormen van dit rijk, de wetten van zijn groei en tenslotte onze verplichtin= 
gen tegenover Christus-Koning ; bovendien, in aanhangsel, een commentaar 
op de Mis van Christus-Koning. Zelf vrucht van een diepgaande studie en 
bezinning op de bronnen van ons geloof, is dit werk geschikt om het geloof 
en de apostolische ijver van velen te vernieuwen. A.R. 
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E. HOCEDEZ, S.J., Histoire de la théologie au XIX° siècle. Tome II. 
Epanouissement de la théologie, 1831-1870 (Museum Lessianum, Section 
Théologique, n. 44), Brussel, L'édition universelle, 1952, 16 X 24 cm, 418 
p., 240 Fr. 

Met dit tweede volume is het driedelig werk van de betreurde P. Hocé- 
dez afgewerkt. Het behandelt de leerstellige geschiedenis van de pontifi- 
katen van Gregorius XVI en van Pius IX, die terecht herleid wordt tot de 
geschiedenis der problemen van de verhouding rede-geloof, Kerk en Staat. 

In het eerste deel tekent S. het algemeen beeld van de dwalingen die 
in de vorige periode ontloken ; in verband met de Duitse semi-rationalis- 
ten wijdt hij merkwaardige bladzijden aan Günther en vooral aan Frosch- 
ammer ; onder de Franstalige theologen wijst hij op de fideisten en tradi- 
tionalisten, bizonder op de Leuvense professoren onder leiding van Ubaghs. 
In de uiteenzetting van de verhoudingen tussen Kerk en Staat worden de 
strekkingen van het liberale katholicisme in brede enigszins te algemene 
trekken geschilderd. In het tweede boek behandelt S. het theologisch leven 
in de verschillende landen. In Engeland wordt de Oxfordbeweging beheerst 
door Newman (S. verwaarloosde hier sommige belangrijke recente mono- 
graphieën) ; terwijl in Frankrijk het echt theologisch werk eerder zeld- 
zaam is, komt het in Duitsland tot een treffen tussen de historische zoge- 
naamd «germaans-romantische» richting en de «rooms-scholastieke », 
die in Italie natuurlijk bizonder sterk blijft. Het derde deel beschrijft de 
activiteiten van het kerkelijk leergezag in de definitie van de Onbevlekte 
Ontvangenis en vooral in de debatten en decreten van het Vaticaans Con- 
cilie. Deze uiteenzetting die noodgedwongen kort en algemeen moest blij- 
ven had toch beter kunnen aantonen hoe de teksten de invloed van de 
verschillende richtingen ondergingen. 

Onvermijdelijk moest S. soms overweldigd worden door de uitgebreid- 
heid van zijn materiaal ; toch verraadt het exposé overal de hand van de 
meester, vooral door zijn doorzichtelijkheid. Dank aan zijn serene kijk op 
de toestand schonk P. Hocédez ons een werkelijkheidsgetrouw beeld over 
een tijdvak dat zowel theologisch als op andere gebieden tot de meest be- 
roerde behoort. 


R. GUARDINI, God, de Koning voor Wie alles leeft, Tielt, Lannoo, 
1954, 11 X 19,5 cm, 1834 p. 

Onder de kleine werken van Guardini is dit een der beste en wel het 
meest bekende. Het bundelt tien toespraken van de hoogleraar die zulk een 
diepgaande invloed uitoefent op het religieuze denken van onze tijd. Hij 
behandelt er enkele aspecten van het mysterie van God, vooral van de na- 
bije God, die vaderlijke voorzienigheid is voor de mens. Guardini weet in 
de ziel van de huidige mens te lezen en zijn betoog treft dan ook tot ont- 
roering toe ; daarvoor leze men b.v. de hoofdstukken over Gods « zien », 
over Gods troost. De God van het christendom is hier echt een levende God. 
Wij vinden het een gelukkige verbetering dat de vroegere titel « God » 
werd gemilderd ; hij klinkt nu niet meer zo hard en onbepaald. De Neder- 
landse vertaling is voortreffelijk en deze derde uitgave werd verrijkt met 
een echt mooie foto van R. Guardini. 


OA 


F. LELOTTE S.J., La solution du problème de la vie. Synthèse du catho- 
licisme. 5 Cahiers : 1. Devant le problème ; 2. De la création à la rédemp- 
tion ; 3. De la rédemption jusqu'à nous ; 4. L'homme selon Dieu ; 5. Pro- 
blèmes sociaux. Paris-Tournai, Casterman, 1954, 15 X 22 cm., 79, 79, 85, 
71, % pp. ; 27 fr. le fasc. ; 120 fr, les cinq. 

Deze boeken, waarvan de eerste uitgave van 1947 met sympathie 
werd begroet (Coll. Gand, 1948, p. 173-174) verschijnen nu reeds in 
7e editie ; zij werden bovendien in verschillende talen (straks een tiental) 
overgezet ; dit feit alleen reeds zegt genoeg. Het werk ontmoet een zo gun- 
stig onthaal omdat het de levensproblemen die de huidige mens zich onver- 
mijdelijk stelt, in een concrete, levendige stijl voorbrengt en omdat het 
onbevangen de christelijke oplossing aanbiedt. Bovendien presenteert het 
geheel zeer bevallig : enkele suggestieve kunstfoto's illustreren de hoofd- 
gedachten, terwijl de tekst zelf bondig en vlot leesbaar is. De inhoud is 
sedert de eerste uitgave praktisch ongewijzigd gebleven ; slechts de biblio- 
grafische aanduidingen werden flink aangevuld. A.R. 


J. GALOT S.J., Le ceeur du Christ, (Museum Lessianum), Bruges-Paris, 
Desclée de Brouwer, 1953, 12,5 X 19 em, 265 pp, 78 fr. 

Le présent volume constitue un essai de comprendre le Coeur du Christ 
par lévangile lui-même, par une étude approfondie de l'ensemble et des 
détails du récit Évangélique, afin de donner à la dévotion affective un solide 
fondement scripturaire, d'en percevoir le sens et d'en apprécier la valeur et 
la beauté. Par cette étude, c'est en fait toute la personnalité du Christ qui 
apparaît, avec ses sublimes sentiments, l'amour qu’il voue au Père céleste, 
à sa Mère la Vierge Marie, à ses disciples et à tous les hommes ; et elle ap- 
paraît dans le concret de l'existence, dans des paroles, des gestes et des 
attitudes qui n'ont jamais fini de nous surprendre et dont il vaut la peine 
de creuser chaque fois la signification. Ce livre s'adresse donc à tous ceux 
qui veulent avoir une image vraie, évangélique du Sacré-Cceur. 


L. VERHEYLEZOON S.J., La dévotion au Sacré-Cceur, Tournai, Caster- 
man, 1953, 14 X 22 em. 324 pp., 105 fr. 

Cet ouvrage d'un théologien de profession est le fruit d'un demi-siècle 
d'étude et de propagation de la dévotion au Sacré-Cceur. L’auteur a su tirer 
profit des livres classiques en la matière (Terrien, Galtier, Bainvel, Parra, 
Vermeersch, Anozin, Friedrich) mais son traité a le grand avantage d'avoir 
été concu et rédigé après l'encyclique sur le Sacré-Coeur de Pie XI. C'est 
la raison pourquoi A, donne d'une facon plus exacte et plus nuancée la 
conception moderne et la pratique de la dévotion au Sacré-Coeur d’après 
Yenseignement authentique de YEglise. C'est une « Somme» de la dévotion 
au Sacré-Coeur où puiseront avec fruit prêtres, religieux, religieuses et 
laïcs. Les premiers y trouvent une documentation abondante et solide pour 
des conférences et des sermons, tous seront heureux d'avoir leur foi éclairée 
et fortifiée. 


F.M. WILLIAM, Marie, Mère de Jésus, Tournai, Casterman, 7° ed., 
1954, 336 pp. et 22 hors-texte, 150 fr. 
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Dit is de zevende herwerkte uitgave in Franse vertaling van het stan- 
daardwerk van Dr. Willam, waarvan wij reeds vroeger de voortreffelijkheid 
belichtten (Coll. Gand, 1949, p. 87 ; 1954, p. 86). 


R. BERNARD O.P., Le mystère de Marie, Bruges-Paris, Desclée de 
Brouwer, 1954, 12 X 20,5 cm, 346 p., 84 fr. 

Vierde uitgave van het piëteitsvolle werk over het geheim van Maria’s 
moederschap in de genadeorde. Reeds vroeger werd voldoende de waarde 
van dit werk onderzocht (Coll. Gand, 1938, p. 199-200 ; 1948, p. 360-361). 


A. MONIN, Onze Lieve Vrouw van Beauraing, Brugge, Desclée de Brou- 
wer, 1953, 20 X 13,5 cm., 288 blz. 

Dom Fockedey vertaalde het boek waarin de betreurde Leuvense pro- 
fessor, Kan. Monin, voorzitter van de bisschoppelijke Commissie in de 
causa van Beauraing, de geschiedenis van deze causa beschreef, Hij begint 
met de eerste verschijning van 29 November 1932 om te komen tot de brief 
van Mgr. Charue aan de geestelijken op 2 Juli 1949, In deze brief werden 
de feiten van Beauraing, de verschijning van de H. Maagd aan de kinderen 
als werkelijk en bovennatuurlijk erkend. Deze uitspraak wil Prof. Monin 
met zijn werk verrechtvaardigen ; hierbij leunt hij zeer dicht aan bij het 
dossier van het bisschoppelijk onderzoek ; in een aanhangsel worden de offi- 
ciële documenten zelf vertaald. Een speciaal hoofdstuk wordt gewijd aan 
de eredienst te Beauraing. Talrijke foto’s illustreren deze uitgave. 


P. LIPPERT SJ, Maria (Pretiosas margaritas, 5), Brugge, Desclée de 
Brouwer, (Steenbrugge, S. Pietersabdij), 1954, 14 X 21,5 cm, 108 blz. 
Een fijn boek : twee reeksen toespraken van een vrome kunstenaar als 
Lippert, voortreffelijk vertaald door Dom Fockedey, smaakvol uitgegeven. 
De voordrachten dateren uit de oorlogsjaren 1914-1915. De eerste vier ne- 
men de zeven evangeliewoorden van Maria tot voorwerp van bezinning ; 
ze zijn evenwel meer overwegingen, bedenkingen rond de tekst dan wel een 
evangeliegetrouwe ontleding van Maria’s zielsgesteltenissen. De tweede 
reeks over de zeven smarten werd gehouden tijdens de wereldoorlog zelf en 
is dan ook doorweven met ernstige overwegingen over de oorlogsbeproe- 
ving. Het voorbeeld van de Moeder van Smarten is voor Lippert gelegen- 
heid om zijn volk te wijzen op de zin van het lijden : « Wij moeten leren 
de moed te hebben in de afgronden van Gods beschikkingen te zien… met 
onwankelbaar geloof» (p. 107). Zoek in dit boek geen exegese, ook geen 
nieuwe inzichten in de Mariologie, maar wel wat Lippert bedoelde : stich- 
tende « gedachten en opwekkingen die de toehoorders willen aanzetten, zelf 
verder na te denken en te overwegen ». Hier toont Lippert zich een meester. 
A.R. 


K. CRUYSBERGHS, Magnificat. Lezingen voor de Meimaand, Leuven, 
De Vlaamse Drukkerij, 1954, 13 X 20 cm, 189 blz, 60 fr. 

Een derde bundel Meimaandlezingen. Slechts een talentvol man als 
Mgr. Cruysberghs kan zo iets volhouden, zonder al te zeer in herhalingen 
en chichés te vervallen. De meeste lezingen, korter dan vorige jaren, be- 
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handelen Maria’s genadevoorrecht der onbevlekte Ontvangenis ; de andere 
worden verdeeld over Maria’s titels : Maagd, Moeder van Jezus, Moeder 
van de Kerk en van de gelovigen, Tenhemelopgenomene. Wij zullen ons niet 
bezondigen aan cliché’s door nogmaals de lof van Vlaanderen’s predikant 
te zingen. AR. 


Wij vermelden nog dat volgende werken in verband met O.L. Vrouw 
zullen besproken worden in een kroniek van een der volgende nummers : 


M.J. SCHEEBEN, La mère virginale du Sauveur, Paris-Bruges, Desclée 
de Brouwer, 1954, 13 X 19 cm, 220 pp., 66 fr. 


DE MUYNCK - VAN MIERLO, Het Gulden Boek van Marta, Antwer- 
pen, Orion, 3° druk, 1954, 19 X 27 cm, 182 blz, gecartonneerd 120 fr. — 
Prachtuitgave van kunstreproducties en gedichten gewijd aan Maria. 


CONGAR Y., O.P., Le Christ, Marie et ’Eglise, Paris, Desclée de Brou- 
wer, 1952, 12 X 18,5 cm, 107 p. 


DONCEUR P., La Vierge Marie dans notre vie d'homme, Paris, Des- 
clée de Brouwer, 1953, 11,5 X 18,5 cm, 64 p. 


} SOUBIGOU, BLOND - CATTA - GERLAUD - HOLSTEIN, La Sainteté 
de la Mère de Dieu, Paris, Téqui, 1951, 12 X 19,5 cm, 120 p. 


SCHILLEBEECKX H.M. O.P. Maria, Christus’ mooiste wonderschep- 
ping. Religieuze grondlijnen van het Mariamysterie, Antwerpen, Apostolaat 
van de Rozenkrans, 1954, 12,5 X 20 cm. 110 blz. 


FRIETHOF, Bondige Marialeer. 


Verslagboek der Mariale Dagen : 1952 (Maria in haar betrekkingen 
met Eucharistie en H. Hart) ; 1953 (Maria's geestelijk Moederschap), 
Tongerlo, 1953-1954. 


Journées sacerdotales Mariales 1951, pan Abbaye de Leffe, 1952, 
175 pp. 100 fr. 


R. SINEUX, Initiation à la théologie de Saint Thomas d’Aquin, Paris- 
Tournai, Rome, New-York, Desclée de Brouwer, 1953, 21 X 14 cm, 852 p. 

Kardinaal Feltin wenst in zijn voorwoord aan dit boek een zo ruim mo- 
gelijke verspreiding. De reden is ongetwijfeld de rijke en klare synthese 
over de christelijke levensbeschouwing, door S. Thomas ontworpen. Ook 
voor de hedendaagse theologie en de christelijke levensrichting blijft de 
Summa Theologica een beste levensbron. Doel van dit werk is juist de 
Summa Theologica nader te brengen bij het christen publiek : heel de leer 
van St. Thomas wordt er volgens het klare plan van de Summa in geresu- 
meerd en tot eenheid gebracht : God in zichzelf en in zijn scheppingswerk 
(ID); de mens in zijn verhouding tot God of zijn moreel leven (ID) ; tenslotte 
de Godmens Jezus Christusin zijn persoon; zijn verlossingswerk historisch en 
sacramenteel (III). De auteur vermeed zoveel mogelijk de scholastieke ter- 
minologie, miek zijn werk zo goed mogelijk hanteerbaar; door herhaald het 
plan naar voor te brengen, wordt het inzicht zeer vergemakkelijkt ; ook de 
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index alphabeticus op het einde bewijst hiervoor dienst. Bovendien heeft 
hij zorg de theologische affirmaties van S. Thomas met de huidige proble- 
matiek te verbinden. Een best hanteerbaar werk voor hen die de tijd niet 
vinden rechtstreeks met de teksten van de Aquiner kontakt te nemen. 
MF. 


R. AUBERT, La théologie catholique au milieu du XX° Siècle (Cahiers 
de l'actualité religieuse), Tournai, Casterman, 1954, 21 X 14,5 cm, 103 p., 
39 fr. 

In dit geschiedkundig overzicht van de huidige tendenzen der katho- 
lieke theologie voelt de lezer de gemeenschappelijke bekommernis, de 
christelijke leer terzelfdertijd nader bij de bronnen en nader bij de pro- 
blematiek van het moderne leven te brengen. 

Vooreerst herkent men duidelijk in de theologische litteratuur der 
laatste 20 jaar een verlangen naar herbronning van de theologie in Bijbel 
en Traditie : vandaar bijbelse, liturgische en patristische inslag der publi- 
caties. Vervolgens heeft de christelijke gedachte ook meer openheid voor 
de hedendaagse bekommernissen en meer verlangen tegenwoordig te zijn 
bij de eigen tijd, wars van een ghetto-theologie. De hedendaagse aposto- 
lische gerichtheid van Kerk en Christen is daar niet vreemd aan : vandaar, 
publicaties op gebied van laicologie en apostolaat, theologie der réalités 
terrestres, zin van de geschiedenis, enz. Tenslotte in het licht van existen- 
tialisme en occumenisme, groeit een herwaardering van de christen per- 
soonlijkheid, die een vernieuwing in de moraal moet teweeg brengen, en 
van de ecclesiologie of het communautair aspect van het christendom, die 
gepaard gaat met een herleving van de mariologie. 

Deze klare uiteenzetting van Prof, Aubert, gestaafd door bewijzen bij 
de hand, zal met vrucht door velen gelezen worden en meer bewustzijn 
bijbrengen van het leven dat Kerk en theologie beheerst. 


A.-M. ROGUET, O.P., Les sacrements signes de vie (L'Esprit liturgique, 
n. 5), Parijs, Les éditions du Cerf‚ 1952, 18,5 X 12 cm, 199 bl. 

Dit boek bevat twee delen. Het eerste geeft de algemene lijnen van 
een sakramentsbepaling bij wijze van kommentaar op de doktrinele begin- 
selen die het Directoire pour la pastorale des sacrements van het Frans 
episcopaat (3 April 1951) inleiden. Deze materie werd door de auteur 
behandeld op een kongres voor onderwijzende zusterkongregaties in Parijs. 
Het tweede deel is de tekst van een reeks radiospreekbeurten over de 
zeven sakramenten, gehouden tussen April en September 1952 voor radio 
Luxemburg. Op dit alles volgen nog enkele beschouwingen over de 
sakramentele spiritualiteit. 

Men vindt hier geen systematische en schoolse uiteenzettingen over 
sakramententheologie, maar predikatie en vulgarizerende verkondiging. 
Deze sluit echter nauw aan bij de bevindingen van de moderne theologische 
bezinning over sakramenten. Dit blijkt reeds uit de titels van de hoofd- 
stukken in het eerste deel : sakramenten, handelingen van Kristus, gewijde 
tekens, tekens van de Kerk, tekens van geloof, enz. Om zo degelijk over 
sakramenten te kunnen spreken, moet men zoals de auteur specialist zijn 
in de sakramententheologie. IV.D: 
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Theologisch Woordenboek : Aflevering 4: Drieëenheid - Gebed, kol. 
1241-1624, Roermond - Maaseik, Romen en Zonen, 1954. 


Met het verschijnen van aflevering 4 is de eerste band van Theologisch 
Woordenboek volledig. De uitgevers hadden wel gehoopt er meer spoed bij 
te zetten, maar als men de omvang van het te verrichten werk even nagaat, 
begrijpt men. De aflevering begint met de afwerking van het artikel over 
de drieëenheid door Prf. Maltha, die verder ook nog de belangrijke studie 
geeft over eucharistie. Voor dit laatste schetst hij zeer goed de kerkelijke 
ontwikkeling. Wij hadden echter toch liever ook de misoffer- en communie- 
leer ondergebracht gezien onder « eucharistie ». Men krijgt altijd de indruk 
dat het offer buiten het sacramentele ligt en dat de communie nog eens 
iets anders is als de deelname aan het sacramentele offer. Verder is er een 
goede historische en samenvattende studie over de erfzonde door Prf. M. 
Reckman, en een uitgebreide studie over gebed door A. Munster. 

Overigens kennen we reeds genoegzaam de werkwijze van Theologisch 
woordenboek : naast dogmatische punten, verschillende onderwerpen van 
moraal, (echtscheiding, eigendom, ethica, film, enz.), scholen van theologie 
en spiritualiteit (Engelse en Franse spiritualiteit - Franciscaanse school) 
en veel personalia (Durandus van Pourcain, Eeckhart, Erasmus, Galilei, 
enz.) MF. 


W. LUYPEN, Existentie - ervaring en theologie. Onderzoek naar de) 
mogelijkheid van een vernieuwing in de theologie vanuit het existentiële 
denken. Tielt, Lannoo, 1953, 21 X 13 cm, 103 blz. 


Het is zeker waar dat een uitsluitend abstract-conceptueel denken in 
de theologie de levende mens van de vitale waarden der bovennatuurlijke 
realiteiten vervreemdt. Het is ook waar dat daarom een vernieuwing in de 
theologie vanuit het existentiële denken wenselijk is. 

Schrijver mag echter ook niet vreemd zijn aan hetgeen de hedendaagse 
theologen juist bekommert. Er zijn op dit punt de laatste jaren wel genoeg- 
zaam vitale stromingen in de theologie te merken, en ook reeds ten dele 
uitgewerkt. Bovendien mag de overgeleverde theologie zo maar niet in een 
trek verworpen. Schrijver excuseert zich op het einde van het boekje geen 
theoloog te zijn ! Hij mag wel even bedenken dat het feit dat er te weinig 
vitale waarden uit de theologie gehaald worden, wel eens voortkomt uit 
het zich niet genoegzaam inwerken in de theologische stof ! MF. 


Festschrift für Karl Adam. Abhandlungen über Theologie und Kirche, 
Düsseldorf, Patmosverlag, 23,5 X 17 cm, 320 blz, 25.80 D.M. 


Bij de vijf en zeventigste verjaardag van de grote Duitse Theoloog 
K. Adam hebben zijn vrienden en geestesgenoten een reeks verhandelingen 
over verschillende onderwerpen aan de Meester als een huldeschrift aan- 
geboden. Patmos-Verlag van Dusseldorf gaf dit in een keurige band uit. 
Vooraanstaande theologen uit Duitsland, Oostenrijk, Frankrijk en België 
gaven hun medewerking. Zo vinden wij in de bundel de bijdragen van onze 
landgenoten J. Leclercq «Perspectives de chrétienté nouvelle», en R. 
Aubert « Documents concernant le tiers parti au concile du Vatican». Ver- 
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der vermelden wij de uitstekende bijdragen van J. Mouroux uit Dyon 
« Sur la possibilité de Yexpérience chrétienne », van M. Pflieger uit Wenen 
« Glaube, Hoffnung und Liebe als Mächte des Lebens und des Geschichte », 
van A. Mitteren uit Wenen « Christus und Kirche im Lichte ihrer Analogie 
zum Mensenleibe », van K. Rahner uit Insbrück « zur Theologie der Busze 
bei Tertullian», van H. Elfen uit Münster « Neue Untersuchungen über 
die Kirchenordnung Hippolyts von Rom», van F. Hoffmann uit Würzburg 
« Mariens stellung in der Erlösungsordnung nach den Hl. Augustinus » 
van G. Söhngen « Die christliche Welt in Goethes Werk», van M. Reding 
uit Tübingen « Nietzsches Verhältnis zu Religion, Christentum und Katho- 
lizismus », enz. Al de bijdragen getuigen van de bekommernis om in de the- 
ologie de levendige hedendaagse problematiek te vatten, hetgeen de rich- 
ting van K. Adam best in het licht stelt. MF. 


O. SEMMELROTH, Die Kirche als Ursakrament, Frankfurt am Main, 
Verlag Josef Knecht, 1953, 21 X 13 cm, 244 blz, 10.80 D.M. 

De ontwikkeling van de sacramentele theologie gedurende de laatste 
jaren stelt weer hun kerkvormende kracht op het voorplan en doet ons 
dieper indringen in de mystische realiteit van de Kerk. Semmelroth, pro- 
fessor van theologie te Frankfurt brengt ons in deze lijn een stap vooruit. 
De Kerk is niet alleen dispensatrix van de sacramenten, zij is zelf het Oer- 
sakrament in hetwelk het verlossingswerk van Christus en het leven van 
de Drieëne God zichtbare gestalte krijgt en ons tegenwoordig komt. De 
zeven sacramenten ontwikkelen zich als zoveel verschillende levensfuncties 
uit dit oersacrament, die de mensen aan het heil deelachtig maken. 

In het tweede deel wordt dit fundamenteel gegeven dan uitgewerkt : 
toepassing op de Kerk van het gekende schema «sacramentum tantum, 
sacramentum et res, et res tantum» ; het lidmaatschap van de Kerk; de 
twee schone hoofdstukken over het wezen van de verlossing in neerdalende 
en stijgende lijn (145-165) en verwezenlijking van deze verlossing en haar 
dubbel aspect in de Kerk, waarvan zowel Christus type is als actief midde- 
laar, evenals Maria als degene die vrij ontvangt en dusdanig de opgaande 
verlossingsbeweging typeert (166-206) ; tenslotte het nieuwe deel over de 
Kerk als beeld van het Drieëne leven in God. 

Deze suggestieve penetratie van het wezen der Kerk als sacramentele 
genaderealiteit maakt de leer van de Kerk als Corpus Christi duidelijker, 
stelt ook de christen positie van de leek in een nieuw licht en ontvouwt een 
duidelijker beeld van de realiteit der verlossing. MF, 


F. DIEKAMP, Katholische Dogmatik nach den Grundsätzen der heili- 
gen Thomas, Dritter Band, Die Lehre van den Sakramenten, Die Lehre von 
den letzten Dinge, Elfte und zwölfte, neubearbeitete Auflage, herausgegeben 
van Dr. KLAUDIUS JUSSEN, Münster, Westfalen, Aschendorffsche Ver- 
lagsbuchhandlung, 1954, 21 X 15 cm, 512 blz, D.M. 21.50, geb. 23. 

F. Diekamps’ Dogmatik is bekend en gewaardeerd om zijn klare voor- 
stelling, de streng logische uitbouw van de theologische leer, de verzoe- 
ning van het positief onderzoek in Magisterium, Openbaring en Traditie 
met een speculatieve behandeling der geloofsleer, en een wijze beperking 
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tot het noodzakelijke. Op die gronden begrijpt men ook deze herhaalde 
uitgave door een van zijn leerlingen. Zoveel mogelijk werd de eigen aard 
van de bewerking door Diekamp zelf, bewaard. Noodzakelijke aanpassingen 
werden natuurlijk gedaan, o.a. gaven de nieuwe documenten van het Ma- 
gisterium over het Vormsel, Liturgie en Misoffer, als over het priesterschap 
aanleiding tot herbewerkingen. De voorstelling van Casel’s mysteriënthe- 
orie werd ingekort, de literatuur werd aangevuld. De uitwerking van de 
sacramenten in het bijzonder en van de escatologie door Diekamp is klas- 
siek thomistisch. 


P. ANCIAUX, A. VERHEUL, J. RABAU, « Christo signati », Werkmap 
over het H. Vormsel, Comité voor Liturgische Zielzorg van het Aartsbisdom 
Mechelen, 64 blz. 


Deze werkmap over het Vormsel bevat een degelijke theologische 
studie over dit sacrament van de hand van Prof. Anciaux (bl. 3-30) ; ver- 
volgens de geschiedenis en ontwikkeling van de vormritus door Dom. A. 
Verheul (31-53), tenslotte de omschrijving van de leeftijd voor dit sacra- 
ment, voorbereiding en inrichting van de plechtigheid zelf door Kan. J. 
Rabau (54-64). 

Andere dokumentatie : liederen, vormselkaart enz. zijn in de map in- 
gelast. We wensen ruime verspreiding en goed gebruik van dit initiatief. 

MF. 


1. KOLOGRIVOF, Le sacrement d'unité et de vie, Bruges, Beyaert, 1954, 
20 X 13 cm., 58 p. 


R. LAURENTIN, Notre Dame et la Messe au service de la paix du, 
Christ, Desclle De Brouwer, 1954, 19 X 11,5 cm, 106 p. 


De eerste schijver bedoelt de doctrinele grondslagen van de gods- 
vrucht tot het H. Sacrament bij uitstek uiteen te zetten. Hij doet dit zeer 
gecondenseerd en op tamelijk gelukkige wijze. Basis van alles-is het ene 
offer van Christus dat wij tot het onze maken langs het sacramentele offer 
van de Kerk. De communie krijgt haar volle betekenis als sacrificaal maal, 
als deelname aan het victima sacrificii, waardoor de vitale eenheid met 
God en de eenheid van de gelovigen in Christus gerealiseerd wordt. Van- 
daar uit wordt de Eucharistische vroomheid in zijn verschillende hande- 
lingen dan nader omschreven. 

R. Laurentin, reeds bekend om zijn degelijk theologisch werk « Court 
traité de théologie Mariale» (Lethielleux, 1954) verdedigt een christocen- 
trisch perpectief om de praktijk van « La croisade Mariale par la Messe » 
uitgaande van de abdij van Maredsous, te funderen. 

Hij schreef immers dit werkje op aanvraag van Dom Willebrord de 
Wilde, stichter van « La croisade Mariale ». MF. 


B. BOTTE et CHR. MOHRMANN, POrdinaire de la Messe. Texte cri- 
tique, traduction et Études, Paris, Editions du Cerf, Louvain, Abbaye du 
Mont César, 1953, 25,5 X 16,5 cm, 152 p. 


Bij afwezigheid van een degelijke critische uitgave van het Ordinarium 
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Missae, alsook van een authentieke vertaling ervan, hebben Dom Botte, spe- 
cialist in de tekstcritiek en Chr. Mohrmann, specialist in het liturgisch la- 
tijn het ondernomen aan deze leemte tegemoet te komen. Hun werk zal de 
ondernemers van uitgaven van missaals alsook de historici en commentato- 
ren van de Romeinse Mis zeer dienstig zijn. 

Het werk bevat drie delen : een eerste deel omvat inleidende studies 
over de geschiedenis der gebeden van het Ordinarium Missae (D. Botte) 
over het liturgisch latijn (C Mohrmann) en princiepen van vertaling (D. 
Botte). 

Het tweede deel is de authentieke vertaling met nota's (blz. 55-77). 
Het derde deel, betiteld Excursus, stelt op wetenschappelijke wijze de zin 
van sommige woorden of uitdrukkingen vast : zo van het woord Amen, van 
de uitdrukkingen Ite Missa est, Majestas, locus refrigerii, enz. 

De ernstige methode van de auteurs staat borg voor het degelijk werk 
dat ze leverden MF. 


* E. ROTH, Die Privatbeichte und die Schlüsselgewalt in der Theologie 
der Reformatoren, Gütersloh, C. Bertelmann Verlag, 1952, 22,5 X 15 cm. 
175 blz., D.M. 14,20. 


De historische studies over het boetesacrament zijn niet zo talrijk bij 
de volgelingen van de Reformatoren. Hier tracht Dr. E. Roth, privaat docent 
aan de protestantse theologische faculteit van Tübingen de privaatbiecht 
en de sleutelmacht in de theologie der reformatoren historisch te onder- 
zoeken. Een eerste deel schetst de houding van Luther tegenover Rome ; 
de katholieke voorstelling van de biecht is oi. onvolledig weergegeven, 
gezien de auteur zich eenzijdig steunt op de anathema’s van het Concilie 
van Trente. In Luthers stelling handelt God alleen ; de potestas Ecclesiae 
moet alleen Gods handeling bevestigen. In het tweede deel onderzoekt S. 
de Lutherse sacramentele leer van het « Verbum visibile» en van de « po- 
testates clavium» die met het algemeen priesterschap der gelovigen ver- 
bonden is, ofschoon alleen uitgeoefend door de ambtsdragers. De peniten- 
tia is geen tweede sacrament naast het doopsel, maar is volledig een herle- 
ving van het doopsel. Als slot toont E. Roth de christocentrische richting 
van Luthers theologie. Zwingli en Calvin zijn meer spiritualistisch 

MF. 


G. PHILIPS, Rôle du Laïcat dans Eglise (Cahiers de Vactualité religi- 
euse), Tournai, Casterman, 1954, 21,5 X 14,5 cm., 248 p. 


Dit werk is de Franse vertaling van « De Leek in de Kerk » uitgegeven 
in de keurreeks van het Davidsfonds. Wij verwijzen naar de bespreking er- 
van in dit tijdschrift (Coll. Gandav. 1952, blz. 370). 


Wij herhalen graag dat deze beste theologische bezinning over het 
laïcaat in de Kerk, bereikbaar voor iedereen, bemoedigend kan en zal in- 
werken op de actieve houding der leken inzake apostolaat der Kerk, als- 
mede op de concrete structuur der Kerk, in de associatie van de hiërachie 
aan het laïcaat. MF. 
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Au Seuil du christianisme. Platon, S. Augustin, Pascal, Newman, Blon- 
del présenté par Abbé CHARLES MOELLER (Lumen Vitae IV), Paris- 
Bruxelles, Les Editions Universitaires - Lumen Vitae, 1953, 23,5 X 15 cm. 
155fr. 


Vijf specialisten behandelen hier vijf grote denkers die hun tijd over- 
leefden. Zij trachten uit hun philosofische of religieuze problematiek de 
fundamentele trekken die de mens tot op de drempel van het christelijke 
geloof kunnen brengen, in het licht te stellen. Plato als voorchristelijke 
philosoof van de geluksdrang disposeert tot het christendom (G. Delcuve). 
Augustinus als de christelijke wijsgeer op zoek naar waarheid, geluk en 
orde vindt in de bevrediging van zijn verlangens de Kerk (P. Henry). De 
geniale denker Pascal als zoeker naar mens en God wordt vooral geleid 
door het psychologisch motief (H. Hardt). De psycholoog Newman wordt 
geleid door een existentiële apologetica (R. Aubert), en de wijgsgeer Blon- 
del is de dialecticus van het enig noodzakelijke (A. Moeller). 

Het doet goed dit boek te doorlezen : het geeft de grondmotieven van 
de gang naar het christelijk geloof in levend verband weer. Het verstevigt 
dan ook onze verantwoording van het geloof en kan zeer dienstig zijn voor 
de moderne apologetica. MF. 


J.V. LANGMEAD CASSERLEY, De ontkerstening van de moderne 
wereld. Inleiding door Dr. J.G. Walgrave. Vertaling door M. van Loosrecht, 
Brugge, Desclée de Brouwer, 1954, 20,5 X 13,5 cm, 191 blz, ing. 75 fr, geb. 
90 fr. 


Het oorspronkelijke engels werk maakte in Engeland veel ophef. 
Schrijver is anglicaan, maar de scherpe diagnose die hij maakt van deze 
tijd is voor de katholieken volledig aanvaardbaar. Alleen enkele onnauw- 
keurigheden betreffende het katholieke dogma worden door de Inleider: 
Pater Walgrave aan de aandacht van de katholieke lezer voorgelegd. Het 
probleem van het boek is de terugtocht van het Christendom en zijn gè- 
volgen. Er zijn twee wegen van geloofsafval : de weg naar ongodsdienstig- 
heid en de thans meer heersende weg van het christelijk geloof naar an- 
dere vormen van godsdienstigheid. Deze afval wordt veroorzaakt door intel- 
lectuele sociologische en psychologische factoren; daarin is de moderne 
theologie die de eigentijdse vraagstukken niet snel genoeg aanpakt ook 
medeoorzaak. De vraag stelt zich dan : is de wereld door het christendom 
te verlaten, er dan op vooruitgegaan ? Het antwoord is duidelijk : in geen 
enkel domein, moreel, intellectueel, of sociaal heeft de wereld een beter 
levensideaal verwezenlijkt. 

Wij raden dit boek ter lezing aan. Weinig werken hebben dergelijke 
scherpe problematiek, zijn zo ontvankelijk voor de aspiraties van het mo- 
derne leven als dit. Het doet goed ! MF. 


MGR. GARONNE, Legons sur la Foi, Toulouse, Apostolat de la prière, 


1953, 19 X 12 cm, 144 p., 250 fr. Fr. 


Zonder de klassieke struktuur van een traktaat « De Fide» te hebben 
worden in deze brochure toch sterk theologische en suggestieve uitwer- 
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kingen over verschillende punten van deze theologische deugd gegeven, 
o.a. over de betekenis van Godsgeloof, heil door het geloof, uiterlijke ge- 
loofsbelijdenis, de graden van het geloof, ongeloof, enz… Aanvankelijk 
waren dit onderhoudjes die Mgr. Garrone in 1944 in een krijgsgevangen- 
kamp gaf. Herwerkt als lessen zullen zij het hunne bijdragen in de huidige 
evolutie van het theologisch geloofstractaat. MF. 


À. RETIF, Foi au Christ et mission d'après les Actes des Apôtres (Foi 
vivante), Paris, Les Editions du Cerf, 1953, 19 X 12 cm, 186 p. 


In de Handelingen der Apostelen vindt schrijver een optimaal voor- 
beeld van het mecanisme van de geloofsverkondiging. Deze gepriviligieer- 
de periode bevat immers de eerste verspreiding van de blijde boodschap 
in de heidenwereld die nog nooit van Jezus hoorde. 

Het kerugma als levende predikatie van het Evangelie is het ontmoe- 
tingspunt tussen christendom en nietchristenen. Dit kerugma, wordt dan 
ontleed in tegenstelling met testimonium. Dit laatste zou meer eigen zijn 
aan Johannes die getuigt over hetgeen hij beleefd heeft ; het kerugma, 
waarvan Paulus als type wordt voorgesteld, laat Christus meer spreken 
doorheen de actie. Maar door beiden komt het Missiewerk voor als « prae- 
dicatio Christi». Van uit deze opvatting komt S. dan tot het kenmerk van 
het geloof dat daaraan korrespondeert. Een laatste aspect van de missie- 
prediking is de persoonlijke verantwoordelijkheid van de heraut. 

MF. 


M.M. LABOURDETTE, Foi catholique et problèmes modernes, R. VAN 
COURT, La phénoménologie de la foi, J. LE COUR GRANDMAISON, Le 
monde n'est pas un « combinat» géant, (Coll. Le Monde et la foi, 260, 
261, 263), Tournai, Desclée et C°, 3 vol., 1953-54, 18 X 11,5 cm, 168, 126 
et 86 p. 


Deze verzameling wil de verhoudingen van de wereld met het geloofs- 
gegeven confronteren en aan de hand vooral der kerkelijke documenten 
de juiste stellingname van de christen tegenover de immer rijzende nieuwe 
vraagstukken bepalen. Het eerste boekje behandelt het doctrineel relati- 
visme, steunend op de Encycliek Humani Generis, alsmede het moreel 
relativisme, steunend op de eeuwige rol van « natuur en persoon in de ge- 
wetensopvoeding. Het tweede confronteert de phenomenologie op het alge- 
meen plan met het religieus phenomeen en de phenomenologie van het 
geloof. Het derde ontleedt aan de hand van de kerstboodschap van Pius XII 
in 1952 de verschillende aspecten der menselijke ellende en haar remedies. 

MF. 


B. WELTE, Vraie et fausse religion précédée de communauté de la foï, 
HANS URS VON BALTHASAR, Le chrétien et Pangoisse, J. GOLDBRUM- 
MER, Sainté et Santé, (Coll. Présence Chrétienne), Bruges-Paris, Desclée de 
Brouwer, 1954, 3 vol, 18,5 X 11,5 cm, 68, 157 et 69 p. 


De titel van de reeks « Présence chrétienne» wijst op de behandeling 
van enkele actuele onderwerpen, als confrontatie van het menselijk gegeven 
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met het christelijk gegeven. « Vraie et fausse religion» bedoelt de natuur 
van het ware geloof te bepalen door een theologische en wijsgerige ont- 
leding van de geloofsact. 


«Le chrétien et l'angoisse », een vertaling uit het Duits geeft ons een 
ontleding van de angst als bijbels en christelijk gegeven dat gepaard gaat 
met hoop en vreugde in tegenstelling tot de existentialistische angst zon- 
der uitkomst. « Sainteté et Santé », zich baserend op de algemene verzwak- 
king van gezondheid en de ontdekkingen van de psychiatrie, reageert enigs- 
zins tegen de excessen van de lichamelijke ascese. Heiligheid dient gezien 
als synthese van de zielskrachten in harmonie met de lichamelijke krach- 
ten, om zo een vorm van heiligheid tot stand te brengen die past bij de 
individuele persoonlijkheid. MF. 


A. HULPIAU, De kwestie van het godsdienstig pluralisme, De grote 
ergernis : er zijn zovele godsdiensten, Overdruk uit Vlaams Opvoedkundig 
Tijdschrift, 1954, 63 blz. 


De moderne mens staat meer dan ooit voor het praktisch probleem 
van de ontelbare godsdiensten die de mensheid beroeren ! Het is een leven- 
de ergernis, die kan voeren tot relativisme en scepticisme tegenover de 
ware godsdienst ! 

Schrijver laat in een meeslepende stijl de taal der cijfers en der feiten 
spreken ; zijn kanttekeningen bij de statistieken zijn zeer merkenswaardig. 

Na een kort overzicht van de grote godsdiensten, worden de verschil- 
lende aspecten van het probleem belicht : historisch, (vanwaar die veel- 
heid?), psychologisch (van waar is de menselijke psyché godsdienstig?), on- 
tologisch (zijn er constante waarden in die godsdiensten?), soteriologisch 
(bedoelen niet allen het heil?), apologetisch (hoe de weg vinden naar de 
ware godsdienst ?), missiologisch (waarom en hoe de R.K. godsdienst ver- 
spreiden ?) en tenslotte algemeen menselijk en paedagogisch (eerbied en 


verdraagzamheid). Wie Kan. Hulpiau kent, — en wie kent hem niet? — 
zal graag deze uiterst interessante bijdrage lezen. Men vindt er zijn levend 
woord in terug. MF. 


L. LELOTTE ET COLLABORATEURS, Convertis du XX° siècle, Tour- 
naì, Casterman, 1954, 18 X 12 cm, 248 p. 


Deze biografieën van 15 bekeerlingen zijn een vervolg op een eerste 
reeks verschenen bij zelfde uitgever in 1953 (Coll. Gandav., 1954, bl. 181). 


De eigen geloofsgang van deze personen te kennen kan alleen goed 
doen en aan gelovigen en aan ongelovigen. Door dit te lezen wordt men 
telkens voor het geloofsprobleem gesteld. 

De namen van deze personen als Claudel, Stein, de Foucauld, Evelyn 
Waugh, Psichari, G. von Le Fort, Papini, Van der Meer de Walcheren, 
Péguy, enz. oefenen reeds genoeg aantrekkingskracht uit om het boek 
ter hand te nemen en te lezen. Het essentiële wordt over hen gezegd, er 
zijn genoegzame details, en dikwijls worden hun eigen woorden geciteerd. 


— 415 — 


G. KELLY, Vóór de drempel. Morele beschouwingen over vriendschap 
en liefde, Roermond-Maaseik, Romen & Zonen, 1954, 16,5 X 11,5 cm, 181 
blz, 62 fr. 


Een heldere er juiste uiteenzetting van de katholieke moraal inzake 
kuisheid voor ongehuwde jonge mensen. Schrijver geeft zijn klare begin- 
selen in het licht van een bredere uiteenzetting over vriendschap in het 
algemeen en de verhouding der geslachten in het bijzonder. Daarin handelt 
hij dan ook over de huwelijkskeuze en de voortplanting. 

Zeer goed uitgewerkt zijn ook zijn morele beginselen voor de praktijk 
en de practische toepassingen ! 

Dit boekje zal een kostbare hulp zijn voor de opvoeders. MF, 


TH. A. JORIO, Theologia maralis. Vol. II, De praeceptis Decalogi et 
Eeelesiae - de prohibitione librorum - de censuris - de justitia et jure - de 
statibus particularibus, Ed. quarta rec. et em, Napels, M. D'Auria, 1954, 
24 X 16 cm, 748 blz, gen. 3000 en geb. 3500 L. 


Wij bespraken reeds vroeger het eerste deel van dit handboek (cfr 
Coll. Gand, 1954, bl. 191). Na de fundamentele moraal komt hier de speci- 
ale aan de beurt. In de uiteenzetting ervan volgt de schrijver de Alfonsi- 
aanse indeling volgens de geboden ; evenwel zonder konsekwentie, ver- 
mits hij de rechtvaardigheid niet tussen de geboden behandelt maar af- 
zonderlijk. In haar geheel beschouwd blijft deze moraal te veel beperkt tot 
de natuurwettelijke en de kanonistische zedenleer waarbij het specifiek 
kristelijke niet voldoende tot zijn recht komt. Men heeft ook de indruk 
dat de bijwerking én aanpassing op menig punt niet ver genoeg is doorge- 
voerd : zo ontbreekt in zake eigendomsrecht het belangrijk onderscheid 
tussen gebruiksrecht en privaat bezit. Diensvolgens wordt de praevalentie 
van het eerste op het tweede niet aangetoond. Ook wordt geen rekening 
gehouden met de sociale invloeden op - en de natuurlijke grenzen van het 
privaat bezit. 

Zoals reeds gezegd, hebben wij hier een handboek van de klassieke 
soort : bondig en klaar van voorstelling, zeer normatief, vaak met verwaar- 
lozing van de waarden waarop de normen gegrond moeten zijn — waar 
burgerlijke rechtsnormen aangehaald worden, zijn dit overwegend Itali- 
aanse — ; zeer praktisch omwille van de menigvuldige aangehaalde gewe- 
tensgevallen ; ietwat te weinig synthetisch van algemene lijn ten gevolge 
van de gebodenorde. In zijn geheel een voortreffelijk handboek, waarin 
echter de gang makende theologische vernieuwing in kristologische, bijbel- 
se en fenomenologische zin nog te weinig voelbaar is. Aan het einde van het 
volume komen nuttige alfabetische en analytische tafels voor. 

L.V.P. 


A.W. HOEGEN, Het huwelijk. Liefde en voortplanting, Tweede druk, 
Bilthoven, H. Nelissen ; Antwerpen, ’t Groeit, (1952), 19 X 13,5 cm, 56 
blz, 25 fr. 

Dit boekje wordt door de schrijver zelf zeer juist voorgesteld in de 
inleiding. Indachtig de woorden van de encycliek Casti Connubii waarmede 
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Paus Pius XI aanzet de gelovigen aangaande het huwelijk goed te onder- 
richten, « bieden wij u in dit boekje een uiteenzetting van het katholiek 
standpunt over het kernprobleem van het huwelijksleven : de verhouding 
tussen liefde en voortplanting. Het bevat de omgewerkte tekst van een 
serie radiolezingen, door de schrijver voor de K.R.O. gehouden onder de 
rubriek « Gezond Gezin », namens de Katholieke Bond voor het Gezin, als 
verweer tegen de propaganda voor een sexuele hervorming, welke wortelt 
in een naturalistische en materialistische gedachtenwereld ». De naam van 
Dr Hoegen biedt alle waarborg voor de degelijkheid van deze brochure. 
L.V.P. 


H.J. CRON, Ehe und Familie durch Christus, Heidelberg, F.H. Kerle 
Verlag, (1952), 19,5 X 12 cm, 63 blz, 2.40 D.M. 


Dit boekje is geen morele of juridische verhandeling over het huwelijk 
maar een dogmatische. Het behandelt het huwelijk in zijn verhouding tot 
God en Kristus, en het gezin in zijn verband met de Kerk. De familie is de/ 
Kerk in ’t klein, waarin vader en moeder een sakrale rol te vervullen heb- 
ben. Naast en boven het huwelijk heeft ook de maagdelijkheid een hoogst 
heilige betekenis. 

Men vindt hier een zeer verheven en ideaal beeld van het kristelijk 
huwelijk en het gezin, een beeld dat afsteekt tegen dat van de kasuiïstisch- 
juridische huwelijkstheologie en van sommige flauwe vormen van huwe- 
lijksmystiek. Dergelijke verhandelingen zijn broodnodig in de katholieke 
theologie. Spijtig dat dit nog niet wat dieper gaat. L.V.P. 


D. PLANQUE, Votre foyer. Manuel du mariage chrêtien, Namur, Ad. 
Wesmael-Charlier, S.A, 1953, 20 X 13,5 cm, 125 bl, 44 fr. 


Een priester schreef dit boekje ten gerieve van zijn talrijke konfra- 
ters, die op zoek zijn naar een gepaste handleiding, waarin bondig, een- 
voudig en klaar staat wat aan verloofden moet geleerd worden vooraleer 
zij huwen. Hij heeft zich, o.i., zeer goed van zijn taak gekweten. Onder de 
vele boekjes die het zelfde doel beogen, munt dit uit door zijn evenwichtig- 
heid. Het is bescheiden en vrijmoedig, het houdt de waarden op hun plaats, 
het is diep kristelijk en tevens geladen van menselijke wijsheid. Gans in de 
lijn van de pauselijke raadgevingen wijdt het meer aandacht aan de ziel- 
kundige en geestelijke aspekten van het huwelijk dan aan de vleeselijke. 
Het is een goede katechismus van het kristelijk huwelijk die ongeveer alles 
bevat wat een priester, een ouder of een opvoeder zou willen kunnen zeg- 
gen aan hen die in het huwelijksbootje stappen. L.V.P. 


A. KREMPEL, La continence périodique. Knaus. Ogino. Smulders, Mul- 
house, Salvator ; Parijs-Doornik, Casterman, Derde uitg, 1954, 20,5 X 14,5 
em, 60 fr. 

Dat het probleem der periodieke onthouding de belangstelling van 
velen heeft, blijkt, o.m, uit het feit dat dit boek reeds aan zijn derde franse 
uitgave is en aan zijn achttiende Duitse. Het is een beknopte theoretische 
en praktische inleiding in de methode Ogino - Knaus, waarvan het niet en- 


hieer 
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kel de fysiologische, maar tevens de morele en sociale aspekten weergeeft. 
De auteur handelt ook over de temperatuurmethode, maar ongelukkiglijk, 
slechts terloops. L.V.P. 


P. BAZIEL, O.F.M. Cap, Zó zijn wij gelukkig. Een boekje voor jong- 
gehuwden, Izegem, Huis St Bonaventura, Roeselarestraat, 295, Z.d., 22 X 14 
em, 64 blz, 20 fr., per 12 ex. 18 fr, per 50 ex. 15 fr. 


Een geïllustreerde brochure over kristelijk huwelijksgeluk, speciaal 
gemaakt om door de parochie-geestelijken als huwelijksgeschenk aan jonge 
trouwers te worden meegegeven. Zij is niet in den handel en kan besteld 
worden door storting op P.R. 27129.29 op vermeld adres. Een kleine bemer- 
‘king: het verlaten van de echtelijke woning is niet hetzelfde als schei- 
ding van tafel en bed (bl. 23). L.V.P. 


F. RULLIER - G. DANTINNE, Techniques biologiques - médicales et 
morale chrétienne (Etudes religieuses), Liège, La pensée catholique, (1952), 
19 X 12,5 cm., 130 bl, 30 fr. 

De toepassing van de moderne wetenschap op het gebied van het men- 
selijk leven en de geneeskunde, stellen tegenwoordig de weg open naar 
onvermoede oplossingen voor oude problemen. E.H. F. Rullier, professor in 
de wetenschappen aan de katholieke fakulteit van Angers, geeft hier een 
kort overzicht van de bijzonderste onder dezetechnieken. Daarzijn voor- 
eerst de vraagstukken der genetiek: o.m, de verscheidene vormen van euge- 
netiek, het bepalen en het wijzigen van het geslacht. Daar zijn ook de vele 
mogelijke manieren van ingrijpen in het psychisch leven : de psychoana- 
dyse, de choctherapie, de narcoanalyse, de zenuwheelkunde, de karakter- 
wijziging. De vraag der morele toelaatbaarheid van al deze medische be- 
handelingen wordt hier behandeld door E.P. G. Dantinne van het domini- 
kkaans studiehuis la Sarte, Hoei, Het boekje geeft tot slot de Franse verta- 
ding van de rede van de paus uitgesproken voor de deelnemers aan het 
«ongres van weefselpathologie van het zenuwstelsel in September 1952. 

_ __ Wij raden dit boekje aan als een sympathieke vulgarizerende gids voor 
xatholieken in dit belangwekkend gebied der biologisch-medische technie- 
«en en van hun verhouding tot de kristelijke zedenleer. L.v.P. 


__ Les enseignements pontificaux. Présentations et tables par les moînes 
de Solesmes, N., 200 : La paix intérieure des nations ; N. 201 : Le corps 
twmain ; N. 202 : Le problème féminin, Doornik, Desclée en C°, 1952 en 
€, VII-651 en V11-242 (48) en VI-208 (63) bl, 17,5 X 11 cm, 70 fr. 
er deel. 


Tot hiertoe werden in verscheidene talen de pauselijke dokumenten 

n chronologische volgorde uitgegeven. Al deze reeksen hebben in de loop 
der jaren omvangrijke afmetingen aangenomen. Het onderzoek van een 
jepaald punt in de pauselijke leer vraagt een zwaar werk. Om hierin 
n helpende hand te bieden hebben de paters van Solesmes besloten de 
omeinse onderrichtingen te systematizeren en uit te geven per onderwerp. 
ieder volume zullen de dokumenten de chronologische orde volgen, de 
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gekozen stukken zullen aan elkaar gebonden worden met een résumé van 
het weggelatene. Aan het einde der volumina zullen uitgebreide alfabe- 
tische en logische tafels gegeven worden, alsook lijsten van auteurs en do- 
kumenten. 

Er zullen in deze reeks zo veel boekdelen verschijnen als er door de 
pauzen belangrijke onderwerpen uit de geloofs- en zedenleer behandeld 
werden. Op dit ogenblik verschenen reeds drie banden die de nummers 200, 
201 en 202 dragen, hetgeen laat voorzien welke omvang deze reeks zal krij- 
gen. Het ware onbegonnen werk hier in détail al de pauselijke leerstukken 
te vermelden welke in verband staan met de vrede der naties, het lichaam 
en de vrouw. 

Wanneer men bedenkt welke verwarde gedachten verspreid worden en 
welke behoefte aan juiste voorlichting de wereld heeft op al deze gebieden, 
dan kan men niet nalaten de hier voorgenomen uitgave vurig welkom te 
heten. De uitgevers bewijzen het woord der pauzen en de wereld een grote 
dienst. L.V.P. 


A. JANSSEN, Leergang van algemene moraalphilosophie, 3° verb. uit- 
gave, Leuven, Uitgave Universitas, 1953, 2 3X 15,5 cm., 374 blz, 150 fr. 


De leergang van algemene moraal door Prof. A. Janssen kent hierbij 
zijn derde uitgave. Men vindt er de grondbeginselen der moraal in uitge- 
werkt : de menselijke bestemming, de weg er naartoe door de menselijke 
handelingen, psychologisch en zedelijk belicht, de uiterlijke norm in de 
wet, de innerlijke norm in het geweten, deugden en ondeugden. 

Als leergang blijft dit boek best ter studie aangepast MF. 


P. STEVEN, Elements de morale sociale, Paris, Tournai, Rome, Desclée 
et Cie, 1954, 21 X 14 em, 612 p. 


De ontwikkeling van het maatschappelijk en het economisch leven in 
vele domeinen vraagt een corresponderende moraal toepasselijk op die 
verschillende sociale verhoudingen van de mens. Zich baserend op het na- 
tuurrecht inzake rechtvaardigheid, alsmede op de sociale leer der Kerk 
bouwt de auteur van dit boek in 5 delen een sociale moraal uit. Een eerste 
deel bevat algemene begrippen en oordelen over het sociaal feit alsmede 
over de leerstelsels van socialisme, liberalisme en sociologie van de Kerk. 
Vervolgens behandelt hij Kerk en Familie (II), Kerk en beroepsleven (III), 
Kerk en burgerlijke maatschappij (IV), Kerk en internationale gemeen- 
schap (V). Ieder deel sluit met een aangepaste bibliographie. 

In hun dagelijks kontakt met mensen die leven in deze verschillende 
verhoudingen hebben de priesters meer en meer ernstige sociale kennissen 
nodig. Ook het economisch en sociaal leven dient geleid door morele prin- 
ciepen. Ze worden hier uiteengezet voor hen die deze voorlichting moeten 
geven aan anderen, alsmede voor de betrokken personen zelf. Daarom is 
het boek ook van nut voor leiders der sociale beweging MF. 


J. LALOUP et J. NELIS, Hommes et machines, Initiation à Uhuma- 
nisme technique, Tournai, Casterman, 1953, 19 X 13 cm., 317 p. 


In een steeds vooruitgaande technische beschaving stelt zich voor de 
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opvoeders de eis, aan de jeugd meer voorlichting te geven over het feit 
van de techniek en zijn zin, en hun oordeel te vormen over de waarden 
die er mede verbonden zijn. In dit werk dat precies geen schoolhandboek is 
trachten voormelde jeugdopvoeders hier aan te gemoet te komen. In een 
eerste deel schetsen zij de ontwikkeling van de techniek en haar realisaties. 
In een tweede tonen zij haar invloedsfeer op de verschillende domeinen 
van economie, biologie, psychologie, esthetica en sociologie. De greep van 
de techniek op de mens is zo groot dat de wijsgeer en de christen hun hou- 
ding dienen te bepalen. Dit gebeurt in het derde deel waar de normen van 
de techniek bepaald worden in verband met humanisme en godsdienst. 
MF. 


MGR. LJ. SUENENS, Wat te denken over morele Herbewapening ? 


Antwerpen, Sheed en Ward, 1953, 20,5 X 13 cm., 136 blz., gen. 55 ír., geb. 
75 fr. 


In Coll. Gandav. 1953, bl. 149 werd de Beweging der Morele Herbewa- 
pening aan de hand van de Franse tekst van dit werk, uitvoerig besproken. 

Het hoeft hier niet herhaald hoe Mgr. Suenens in een gepondereerd 
oordeel hier enerzijds de waardevolle elementen van deze beweging tot 
hun recht laat komen, anderzijds echter gezien de religieuse inslag der be- 
weging, de ontoereikendheid ervan en de onaanvaardbaarheid voor katho- 
lieken aantoont. MF. 


Kard. M. FELTIN, De Weg naar Vrede, Antwerpen, ’t Groeit, Bilthoven, 
H. Nelissen, 1954, 21 X 12,5 cm, 118 blz, geb. 64 fr, gen. 48 fr. 


Als internationaal voorzitter van de Pax-Christibeweging gaf kardinaal 
Feltin in verschillende omstandigheden een vijftal conferencies over de 
grondslagen van de vrede, en de rol van de Kerk door haar leer, haar mys- 
tiek van eenheid en liefde in het vestigen van een menselijke en christelijke 
vrede. De Nederlandse afdeling van. Pax Christi deed er goed bij deze toe- 
spraken in Nederlandse vertaling om te zetten en voor het groot publiek 
toegankelijk te maken. MF. 


L. DE VIJLDER, Aantal of rol. Materialistische of organische maat- 
schappij, Averbode, N.V. Altiora, 1953, 20,5 X 13,5 cm, 20 fr. 


Als men deze brochure begint te lezen heeft men een wondere indruk. 
Men leest echter nieuwsgierig verder en dan begrijpt men iets van de origi- 
nele voorstelling. 

Punt 1° over de fundamentele basiswetten is toch gezocht. Het tweede 
over aantal en rol komt meer natuurlijk voor. Alles wat materialistisch of 
egoïstisch is, berekent, t.t.z. beschouwt de mens als cijfer, terwijl de primau- 
teit dient gegeven aan de rol die de mens te vervullen heeft in de verschil- 
lende levensdomeinen. 

Daaruit leidt schr. een diepere apostolaatsplicht van de christen af: nl. 
een rol te geven aan het aantal : daardoor juist worden de onderlinge ban- 
den met mens en God gelegd, en krijgt men een organische maatschappij. 

MF. 
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Jaarboek van de katholieke Pers in België 1954, Antwerpen West, Stu- 
diecentrum voor Zielzorg en Predikatie, 1954, 22 X 14 cm, 114 + 87 blz. 


Opgesteld in de twee landstalen vermeldt dit jaarboek 3338 publicaties 
waarvan 935 katholieke en christelijke uit België. 

Vooreerst hebben we de kerkelijke en burgerlijke wetgeving over 
persaangelegenheden, en daarna een overzicht van de voornaamste katho- 
lieke persorganisaties. De enkele bladzijden over de katholieke pers- 
keuring is een verantwoording voor de gegeven morele kwalificaties. Het 
Studiecentrum voor Zielzorg en Predikatie doet met deze uitgave zeer ver- 
dienstelijk voorlichtingswerk, dat wij dan ook aande zielzorgers aanbe- 
velen. MF. 


A. VERMEERSCH, SJ. (+) - J. CREUSEN, SJ. Epitome luris Cauno- 
nici, t. II, Coll. Museum Lessianum, Sect. Theol, 7° uitg, Mechelen-Rome, 
H. Dessain ; Paris, Office général du livre ; Bruxelles, Edition Universelle, 
1954, 21 X 14 em, XVI - 637 blz. Prijs : 180 fr. 


De 7e uitgave van het tweede deel van Epitome (IIIe Boek van de Co- 
dex) verschilt zeer weinig van de vorige uitgave. De tekst van 1940 wordt in 
het algemeen woordelijk overgenomen, behoudens de noodzakelijke aanvul- 
lingen om reden van de Romeinse decreten of antwoorden van de Com- 
missio Interpretationis sinds 1940 uitgevaardigd, en enkele rectificaties door 
deze tussenkomsten gevergd (o.a. betreffende de voorwaarden van het 
« matrimonium putativum» na het antwoord van 26-1-1949, blz. 194; de 
interpretatie van de clausule « opera omnia» na de Index-uitgave van 1940, 
blz. 519). Slechts enkele afwijkingen van de opinies van P. Vermeersch 
worden aangetroffen, zo wordt bv. voor het jejunium voorgeschreven bij 
de kerkwijding (can. 1166, $ 2) de opvatting van de meeste auteurs bijge- 
vallen, dat dit moet geassimileerd worden aan het gewoon jejunium en 
aan dezelfde regels onderworpen is (blz. 336-337); de « potestas magisterii » 
wordt door P. Creusen bij de juridictiemacht ondergebracht (blz. 461). De 
literatuur werd bijgewerkt, en in de bibliografie voor elk hoofdstuk worden 
enkele auteurs vervangen door nieuwere werken (zo krijgt Regatillo een 
speciale plaats). 

Noteren we slechts enkele punten. Volgens P. Creusen (zoals ten an- 
dere ook voor P. Vermeersch), «perficitur potestas ordinis», wanneer 
aan een gewoon priester bij indult wordt toegelaten het H. Vormsel toe te 
dienen (blz. 34). Het komt wel eigenaardig voor dat een indult de wijdings- 
macht zou aanvullen. De opvatting van Eichmann-Mörsdorf (Lehrbuch des 
Kirchenrechts, t. II, 6e uitg. 1950, blz. 38) komt ons heel wat logischer voor : 
hij ziet bij de vorming, zoals bij de biecht, het samenwerken van priester- 
lijke wijdingsmacht en juristictie ; een jurisdictioneel optreden is logisch, 
omdat het vormsel, als voltooiing van de christelijke initiatie, het kerke- 
lijk gezag interesseert. 

Wat de interpretatie van can 782, $ 2 betreft, meent P. Creusen (zoals 
bv. ook Jone, Regatillo, Naz), dat het verbod voor een priester van Oosterse 
ritus om een kind van Latijnse ritus te vormen (« nefas est»), bij overtre- 
ding, geen ongeldigheid van het sacrament meebrengt ; in een recente uit- 
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spraak van de Rota vinden we evenwel de tegenovergestelde mening als 
«communis » aangeduid (certo, ex communi sententia, sub poena invalidi- 
tatis : uitspraak van 25-10-1950 ; zie Monitor Eccles. 1952, blz. 63). Ten on- 
rechte beweert schrijver, dat, wanneer een gemengd huwelijk (mixta reli- 
gio) werd gesloten zonder de nodige dispensatie, naderhand dispensatie 
over het huwelijksbeletsel moet gevraagd worden, zich hierbij steunende 
op can. 2375 (blz. 233). In can. 2375 is tot tweemaal spraak van «dispen- 
satio», maar het woord wordt genomen in verschillende betekenis; de 
tweede vermelding, waarop de uitleg van P. Creusen steunt, bedoelt noch- 
tans niet de huwelijksdispensatie, maar wel de kwijtschelding van de vin- 
dicatieve straffen die door deze overtreding kunnen opgelopen worden, en 
welke ook « dispensatio» genoemd wordt (zie can. 2236, $ 1). Wel moeten 
de cautiones, enz. gesteld worden, o.m. opdat het berouw zou blijken, maar 
dispensatie om het huwelijk te sluiten is niet nodig, daar het huwelijk reeds 
gesloten werd en wel op geldige wijze. — Bij de vraag of « cautiones ficte 
praestitae » volstaan voor de geldigheid van de dispensatie van gemengd 
huwelijk — de auteur antwoordt negatief (blz. 234 volg.) —, ware het nut- 
tig geweest even de status quaestionis aan de duiden, daar in de laatste 
sententies van de Rota dit punt zeer verschillend wordt beoordeeld. — 
Tenslotte betreuren we het dat de auteur bij de nieuwe wet op het jejunium 
eucharisitieum (blz. 46 en 87) niet aangedurfd heeft enkele verklaringen te 
geven, die, midden de verwarring van het ogenblik, praktische en veilige 
wegwijzers zouden geweest zijn voor de priesters in de zielzorg. 

Deze enkele opmerkingen doen niets af van de voortreffelijkheid van 
het werk, dat terecht algemeen geroemd wordt. O.D.R. 


H. JONE, O.F.M. cap.‚ Commentarium in Codicem iuris canonici, To- 
mus secundus, Paderborn, Officina Libraria F. Schöningh, 1954, 23 X 16 
cm, 642 p., D.M. 25.50 ; geb. 29.50 D.M. 

Het tweede deel van Jone’s « Commentarium », dat thans voorligt be- 
handelt het IIIe Boek van de Codex. Voor opzet en methode en verklaring 
verwijzen we naar de bespreking bij het verschijnen van het eerste deel 
(Coll. Gandav., 1952, p. 91-92). 

Vermelden we hier slechts, om hun praktisch belang, de uitvoerige 
commentaar op het Vormseldecreet van 14 September 1946 (p. 45-48) ; de 
voor parochiepriesters zeer nuttige aanduiding der gewone dispensatie- 
gronden (canonieke en andere) voor huwelijksdispensaties (p. 261-263) ; 
en, heel in het bijzonder, wat gezegd wordt over de concrete en positieve 
toepassing van can. 1064, 3°, nl. over het blijven volgen van gemengde huwe- 
lijken, opdat de « cautiones» uitgevoerd worden (p. 275). 

Onder theoretisch oogpunt stippen we aan dat Schr. de opvatting ver- 
kiest dat, bij huwelijken tussen een gedoopte en een ongedoopte, de « habi- 
litas» van de ongedoopte bepaald wordt door de burgerlijke wet en dus, 
desgevallend een burgerlijke dispensatie moet gevraagd worden (p. 224) ; 
dat hij voor can. 1045 een zeer brede interpretatie voorstaat, volgens de- 
welke de Ordinaris kan dispenseren telkens het huwelijk zonder uitstel 
moet ingezegend worden, ook al is de clausule « impedimentum detegatur, 
cum iam omnia parata ad nuptias» niet strikt vervuld (p. 251). Bij can. 


EE Ne 


1053 werd het antwoord van de Comm. Interpretationis van 26 Maart 1952 
vergeten, volgens hetwelk, ook wanneer door de Ordinaris de toelating 
gegeven wordt tot een tweede huwelijk aan de echtgenoot van een vermist 
persoon, impliciet gedispenseerd wordt over een mogelijk beletsel van echt- 
breuk. Voor de discussie met Mörsdorf, zie vooral p. 311-314 en p. 327-328. 
Deze commentaar moet gerekend worden onder de beste. 
o.D.R. 


T.L. BOUSCAREN, SJ. - A.C. ELLIS, S.J., Canon Law. A Text and 
Commentary, second revised edition, Milwaukee - The Bruce Publishing Com- 
pany (1953), 21,5 X 14 em, 1009 p., Prijs : $ 10.00. 


«Canon Law» is een praktisch leer- en handboek ten gerieve van se- 
minariestudenten en priesters in de zielzorg. Het laat daarom terzijde wat 
gewoonlijk behandeld wordt buiten de cursussen van Kerkelijk Recht (nl. 
een groot deel van het Sacramentenrecht), of wat voor het merendeel der 
priesters van weinig praktisch nut is (zo wordt het deel over de kerkelijke 
beneficiën en het Procesrecht volledig buiten beschouwing gelaten). 

Hetzelfde praktisch standpunt bepaalt de methode van verklaring. 
Eensdeels, een vloeiende, maar sobere tekst, die de inhoud der behandelde 
canones op klare wijze verduidelijkt (slechts voor het Huwelijksrecht 
wordt een woordelijke vertaling der canones vooropgesteld) ; een solied 
gefundeerde leer die bijkomstige discussies vermijdt ; een minimum van 
referenties, behalve dan voor belangrijke punten en documenten. Ander- 
deels, na elk hoofdstuk een opgave van uitgelezen literatuur, van vragen 
en casussen, die de student in staat stellen zich met de belangrijke proble- 
men en met de geest van de wet vertrouwd te maken, en de toepassing van 
de theorie op de praktijk in te oefenen ; terwijl de priester in de zielzorg 
daarenboven veel nut zal vinden in de overzichtelijke schema’s die bij 
gelegenheid gegeven worden (zie o.m. blz. 48-50 ; blz. 777 ; blz. 948-952 en 
954-955). 

Tenslotte komen een keurige presentatie en een uiterst typografische 
verzorging de waarde van het werk nog verhogen. O.D.R. 


A.M.J. CHORUS, Grondslagen der sociale psychologie, Leiden, Uitg. 
H.E. Stenfert Kroese, N.V. 1953, 25 X 16 cm, 604 bl., geb. 22.50 fl. 


De sociale psychologie is een vrij jonge wetenschap die zich moeizaam 
een weg aan het banen is tussen de andere sociale en zielkundige weten- 
schappen. In Europa kreeg zij eerst in de laatste jaren meer aandacht, ter- 
wijl men in Amerika op dit gebied reeds veel verder gevorderd is. Speciaal 
in het Nederlands taalgebied telde zij tot vóór kort slechts een paar boeken 
van enig formaat : Inleiding tot de sociale psychologie van Dr S. Zwanen- 
burg (1928) en Sociale psychologie van Dr Mennicke (1935). Daarom is het 
boek van Prof. Chorus zeer welkom. Het geeft ons oriëntering bij de chao- 
tische toeneming der resultaten van het sociaal-psychologisch onderzoek 
in de wetenschappelijke wereld. Terwijl veel publikaties op dit terrein 
detailstudies zijn, als b.v, over de massapsychologie, krijgen wij hier een 
tamelijk universele synthese van de voornaamste gegevens en bevindingen. 
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In tegenstelling met de sociologie en de algemene zielkunde die res- 
pektievelijk de gemeenschap als gemeenschap of het individu losgerukt van 
de gemeenschap bestuderen, is de sociale psychologie «de wetenschap van 
het gedrag van het individu als lid ener gemeenschap». De auteur ver- 
kiest bij de behandeling ervan het systematisch plan boven het genetisch 
en stelt zich op het standpunt der experimentele zielkunde met verwaar- 
lozing van bespiegelingen op filosofisch of sociaal-politiek plan. Hij noemt 
zijn studie «een schets der empirische sociale psychologie van uit syste- 
matisch standpunt ». 

In zake de dynamiek en de motivering van het menselijk gedrag in 
gemeenschap plaatst de schrijver naast en boven alle andere mobielen de 
sympathie voor de evenmens, voor de andere als andere. Verder worden 
behandeld : de kommunikatiemiddelen, het waarnemen, zich voorstellen 
en denken in sociaal verband, het gerucht, o.m., het dolle-Dinsdag gerucht, 
als sociaal-psychologisch verschijnsel, opinie, instelling en gezindheid, in- 
dividu en groep, sociaal aanzien en prestige. 

Het materiaal dat hier systematisch en synthetisch geordend werd, is 
in overwegende mate afkomstig van Amerikaanse psychologen, zonder dat 
nochtans de Europese veronachtzaamd worden. De verdienste van dit werk 
ligt meer in het samenbrengen van hopeloos verspreid liggende gegevens 
dan in de originaliteit van de auteur, die nochtans niet nalaat de verkla- 
ringen kritisch te beoordelen of te veroordelen. De heldere en vlotte stijl 
van het werk maken het tot een aangename en zelfs boeiende lektuur, te 
meer daar vele experimenteel-psychologische proeven aan de lezer een 
gedurige afwisseling bieden. De gebruikswaarde van dit boek, dat bestemd 
is voor studenten in de psychologie en de sociale wetenschappen, wordt 
verhoogd ten bate van iedereen door de toegevoegde personen- en zaken- 
registers. L.V.P. 


J.A. JUNGMANN, S.J., Katechetik. Aufgabe und methode der religiösen 
unterweisung, Wenen, Herder, 1953, 23 X 14 cm, 314 bl. 

Het is onnodig Pater Jungmann, de schrijver van Missarum Sollemnia 
voor te stellen. Misschien is het evenwel minder bekend dat hij aan de theo- 
logische fakulteit van Innsbrück naast liturgie ook katechetiek onderwijst. 
De bezinking van zijn studie op dit laatste terrein biedt hij ons in zijn kate- 
chetiek-handboek. 

Hij vangt aan met een historiek van de katechese. Vervolgens behan- 
delt hij de persoon van de katecheet, en de psychologische situatie van het 
kind in het godsdienstonderricht. In de opgave van de katecheet onder- 
scheidt hij sterk leren en opvoeden en anderzijds ook de drie afdelingen 
van de godsdienstige opleiding : liturgie, bijbelse geschiedenis en katechis- 
mus. Dan volgen de beginselen van algemene methodiek en van bijzondere 
godsdienstmethodiek. Tot slot heeft hij een hoofdstuk over speciale gods- 
dienstpaedagogische aangelegenheden in verband met ouderdom: eerste 
godsdienstopvoeding, eerste kommunie, eerste biecht, hernieuwing der doop- 
geloften, opleiding tot mishoren, vormsel, puberteit en kuisheid, school- 
verlaten, enz. 

Schrijver is er klaarblijkelijk van overtuigd dat naast het probleem 
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van methode, dat van de vernieuwing in de inhoud van ons gödsdienst- 
onderricht groot belang heeft. De aksentsverschuiving van een rationele 
voorstelling der godsdienst naar een meer rechtstreekse heilsverkondiging 
moet in de katechese doorwerken. In dit verband stelt zich ongeveer in 
alle landen het probleem van nieuwe katechismussen. 

Deze katechetiek betreft alleen het godsdienstonderricht in het kader 
der lagere school. Toch zullen godsdienstleraren bij groteren en zelfs bij 
volwassenen hier veel nuttigs vinden. Deze verhandeling is terzelvertijd 
goed voor de algemene beginselen en voor de praktische toepassingen. Zo- 
als te verwachten, is de schrijver op zijn best telkenmaal dat hij de litur- 
gie en de liturgische opleiding behandelt. In het licht van de lastige inspan- 
ning welke tegenwoordig geleverd wordt om de pastoraaltheologie op ern- 
stige wetenschappelijke basis te gronden, betekent dit werk een flinke bij- 
drage. Op katechetisch gebied zet het zonder twijfel een flinke stap voor- 
uit in de goede richting. Een zekere eenzijdigheid welke evenwel kan be- 
treurd worden, is het feit dat schrijver bijna uitsluitend de Duitse en Oos- 
tenrijkse stand der katechese op het oog heeft en nagenoeg de gehele angel- 
saksische literatuur onbenut laat. 

Wij hopen vurig dat dit werk in geen enkel centrum waar godsdienst 
moet onderwezen worden zal ontbreken. TE VeRS 


G. de BRETAGNE, O.M.F., Pastorale catéchétique, Brugge, Desclée 
de Brouwer, 1953, 23 X 15 cm, 394 bl., 180 fr. 

Deze verhandeling was in het akademisch jaar 1949 het voorwerp van 
een kursus door haar auteur gegeven in het Missiologisch Instituut van de 
Universiteit van Ottawa. Zij is een traktaat van katechistische pastoraal- 
theologie in eerste instantie bestemd voor priesters, maar ook zeer nuttig 
voor leken die zich aan het godsdienstonderwijs wijden. 

Iedere nieuwe generatie is als het ware een inval van barbaren die 
moeten gekerstend worden. Daarom is de kathesatie een aangelegenheid 
van het hoogste belang en verdient zij dat haar problemen van voorwerp 
en methode hoe langer hoe meer wetenschappelijk behandeld worden. 

De auteur deelt zijn werk in twee delen : de katechistiek en de kate- 
chetiek. De katechistiek verstrekt een overzicht van de problemen welke 
zich in de geschiedenis der Kerk gesteld hebben en heden ten dage stellen 
in verband met het godsdienstonderricht en de godsdienstige vorming. 

De katechetiek betreft de vorming van de katecheten. De hier te behan- 
delen stof wordt ingedeeld rond het doel of inschakeling in het mysterie 
van het kristendom, het voorwerp of het kerugma, het subjekt of de didak- 
tiek, en de instelling of het katechumenaat. Uit de behandeling van het 
doel en het objekt der katechisatie blijkt dat de schrijver reeds voor een 
ruim deel de moderne standpunten inneemt. Godsdienst is een bovennatuur- 
lijk mysterie of heilsgebeuren. De taak van de katecheet is die van een 
mystagoog, d.w.z. inleider in het levenschenkend mysterie langs kennis en 
leven. Zo stelden reeds de Griekse kerkvaders de zaken voor. 

Dit boek is geen verzameling van praktische voorschriften ; het blijft 
op het gebied der beginselen. Het bevat reeds talrijke goede elementen die 
kunnen dienen als bouwstenen voor een nieuwe vitale en bovennatuurlijke 
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godsdienstopvoeding. Maar vele stukken dienen nog verder uitgewerkt. 
Wie zich echter het hier reeds verwerkte eigenmaakt en het toepast zal 
zonder twijfel de richting opgaan langswaar goed godsdienstonderricht en 
goede godsdienstige vorming verstrekt worden. L.V.P. 


J. COLOMB, P.S.S., La doctrine de vie au catéchisme, 1. Vie nouvelle et 
nouveau royaume, Parijs, Doornik, Rome, Société de Saint Jean l'Evangéli- 


ste, Desclée et Ci°‚ 1953, 20,5 X 13,5 cm., 236 bl, 45 fr. 


Pater Colomb is hulpbestuurder van het godsdienstonderwijs in het 
bisdom Lyon en een van de voortreffelijkste pioniers van het vernieuwd 
godsdienstonderricht in Frankrijk. 

Voor enkele jaren gaf hij drie volumes «Aux sources du catéchisme» 
uit (efr Coll. Gand., 1949, bl. 103). In dat werk stelde hij onze godsdienst 
voor als een goddelijk heilsgebeuren in Oud en Nieuw Testament en in 
het kerkelijk sakramenteel en liturgisch leven ; gebeuren waarin elke mens 
betrokken is en moet meeleven met een gelovige levensinzet. 

Hoe voortreffelijk juist deze voorstelling van onze godsdienst is, toch 
blijkt dat zij, als dusdanig, geen systematisch beeld van de kristelijke lering 
verzekert. Zij bevat de bronnen waaruit het kerkelijk leergezag de syn- 
these schept welke het ons in zijn katechismussen biedt, en welke de groter 
wordende kristen nodig heeft om het leven in te gaan. Deze synthese geeft 
Pater Colomb in dit werk, waarvan wij hier het eerste deel bespreken. 

Om te beginnen preciseert hij nogmaals zijn paedagogische beginse- 
len : boodschapverkondiging, eerbied voor de bronnen, aaneenschakeling 
rond centrale kernen, religieuze experientie, geleidelijke verwijdering van 
wat het mysterie omhult. Dan wordt de leer ontwikkeld rond vier kern- 
werkelijkheden : de ziel, God, de wedergeboorte en het Godsrijk. Ieder 
hoofdstuk geeft in verband met een brok lering de filosofische, theologische 
en paedagogische betekenis, alsook het belang voor het leven. 

Dit werk evenals het voorgaande behoort tot het allerbeste dat in de 
geest van de nieuwe werkwijze reeds verschenen is : rijke en juiste inhoud 
volgens de aktieve en instruktieve belevingsmethode voorgesteld. 

LENA 


M.C. SCHOUWENAARS, De godsdienstige opvoeding van het jonge 
meisje, Antwerpen, ’t Groeit, (1953), 19 X 13 cm, 122 bl, 70 fr. 


Schrijfster is stichteres van de Mater-Amabilis-Scholen welke men 
overal in Nederland aantreft, en welke speciaal de opvoeding der vrouwe- 
lijke arbeidende jeugd op het oog hebben. De hier geschetste godsdienstige 
opleiding is die welke in vermelde scholen wordt nagestreefd. Zij over- 
loopt de drie perioden der meisjesontwikkeling : de praepuberteit (11-13 j.), 
de puberteit (14-16) en de adolescentie (17-21). Elke periode heeft haar 
eigen psychologie en biedt daarom een speciale ontvankelijkheid voor be- 
paalde godsdienstige waarden. Van groot belang is telkens de gewetens- 
vorming, het gebruik van de biecht, het rechtstreeks kontakt met de men- 
selijke en godsdienstige persoonlijkheid van de opvoedster. 

Uit dit boekje spreekt, zoals in al de werkjes van Jw Schouwenaars, 
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een klare kennis van- en een oprechte liefde voor het jonge meisje evenals 
een wezenlijk-apostolische geest. L.V.P. 


K. BERQUIN, e.a, Vernieuwd Opvoederschap. De ideale gestalte van 
de katholieke opvoeder in deze tijd, Antwerpen, Sheed & Ward, 1954, 22 X 
14,5 em, 278 bl, 135 fr. 


Dit boek gaat uit van de normaalschool te Torhout. Het behandelt in 
vijf delen vijf vragen die gesteld worden aan de opvoeder : wat deze mo- 
derne tijd van hem verwacht ; wat hij in zijn persoonlijk innerlijk leven 
moet zijn om aan zijn hoge roeping te kunnen beantwoorden ; hoe hij staan 
moet tegenover diegenen, die hem zenden ; welke zijn houding moet zijn 
tegenover de jeugd, tot wie hij gezonden wordt, en welke zijn verhoudingen 
moeten zijn ten overstaan van zijn omgeving. 

Zoals men ziet gaat het hier minder over de leerkracht als leraar (ares) 
dan als opvoeder (ster). De ideale opvoeder wordt hier uitgetekend in al 
zijn eigenschappen en vormen : ook de priester opvoeder. De waarde van 
dit boek is vooral de gezonde humanistische en diep kristelijke geest die er in 
spreekt. Want mocht het hier vooropgestelde ideaal werkelijkheid zijn, dan 
zouden de volksgemeenschap en de Kerk in Vlaanderen er veel baat bij 
vinden. 

Het feit dat acht en twintig mensen hun medewerking verleenden 
aan dit werk is zeker niet gunstig om een indruk van eenheid te wekken. 
Ook mochten sommige medewerkers hun bijdragen technischer en kern- 
achtiger gemaakt hebben. Toch is dit boek een initiatief dat de normaal- 
school van Torhout tot eer strekt. L.V.P. 


J. DEWINT, SJ. Koningin der Apostelen. - Taak der Mariacongre- 
gaties, Brugge, Korte Winkel; Secretariaat der Mariacongregaties, 1954, 1 
X 17 em, 72 blz, 20 fr: 


Dit mooi boekje is een ernstige bijdrage tot de oplossing van een ge- 
wichtig vraagstuk: het probleem van de religieuse vorming van onze 
beste gelovigen, religieuse vorming, die de noodzakelijke en onmisbare 
grondslag is van een doelmatig apostolaat. Schrijver bewijst, op eenvoudige, 
meeslepende en aangename manier, dat de eeuwenoude Mariacongregatie, 
die op vele plaatsen tijdens de laatste decennia talrijke « morphinespuit- 
jes» glansrijk heeft overleefd, een beproefd middel is tot bloeiend boven- 
natuurlijk zieleleven, grondslag van elk waar en echt apostolaat. De 
trouwe congreganisten hebben het altijd aangezien als een adeltitel Jezus 
langs Maria toe te behoren. De diepe verering van Maria gaf aan het apos- 
tolaat van de congreganisten kenmerken waarvan O.L. Vrouw het geheim 
mededeelt : stille volharding in nederigheid en algehele veel-verdragende 
offervaardigheid zonder enige dweperij. Niet enkel de verhouding tussen 
zelfheiliging en apostolaat wordt in dit werkje bondig en grondig uiteen- 
gezet, men vindt er ook een belangwekkende uiteenzetting over de verhou- 
ding tussen de katholieke actiegroepen en de Marta cOnR ERR Tolle, lege, 
het zal u niet berouwen. Bn 
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H. RAHNER, S.J., 4 la source des congrégations mariales, Brussel, 
Secretariaat der mariacongregaties, S. Michielslaan, 24, 1954, 10 X 14 em, 
55 blz, 10 fr. 


Na een inleiding over de verhouding tussen de Geestelijke Oefeningen 
van S. Ignatius van Loyola en de Mariacongregaties, wordt gehandeld over 
de spiritualiteit die de congregatie bezielt : er wordt een historische terug- 
blik op de oorsprong en een beschrijving van het klimaat van de maria- 
congregatie gegeven ; daarop wordt de devotie tot O.L. Vrouw beschreven 
als de ziel van de mariacongregatie. Pels 


K. CRUYSBERGHS, Priesteroverwegingen, Leuven, N.V. De Vlaamse 
Drukkerij, Minderbroederstraat, 29, 1954, 14 X 21 em, 250 blz. 


In dit boek worden tien overwegingen gepubliceerd die oude waar- 
heden behandelen in het licht van moderne theologische stellingen of aktu- 
ele ascetische behoeften. Het gaat er achtereenvolgens over Kerk en Eucha- 
ristie, de paradox van het priesterschap, de verhouding van de verrezen 
Jezus tot Zijn leerlingen, de Eucharistie als gastmaal, het Onze Vader van 
de priester, Maria en de beleving van het priesterschap, Maria in de Kerk, 
de Immaculata en de priester, Allerheiligen-Allerzielen als hoogdagen voor 
de parochiepriester, de H. Pius X en de zielzorg. P.L: 


C. VAN KERCKHOVE, De jaarkrans van Gods goedheid, Antwerpen, 
Belgiëlei, 151, N.V. Standaardboekhandel, 1954, 14 X 23 cm, 272 blz, ing. 
110 fr., geb. 145 fr. 


Twintig jaren lang verscheen in Het Volk, iedere week, het godsdien- 
stig artikel van Clemens, die met een bewonderenswaardig uithoudings- 
vermogen, een beeldrijke fantasie, een meeslepende stijl en een priesterlijk- 
apostolische bevoegdheid het woord van God, de leer en de liturgie van de 
Kerk, als gesneden en smakelijk-geboterd brood, aan honderdduizend een- 
voudige mensen heeft voorgesteld en aangeboden. 

Kanunik Van Kerckhove deed werkelijk een goed werk met aan de 
wens van zijn vrienden : « colligite fragmenta, ne pereant » gehoor te geven 
en de soliede brokstukken van hoogstaande godsdienstige vulgarisatie, die 
verspreid lagen over zovele jaargangen van het christen-democratisch dag- 
blad, samen te bundelen in een lijvig boek dat hem past en eer aandoet. 

De auteur ordende de in Het Volk verschenen artikeltjes volgens het 
tijdeigen en het feesteigen van het kerkelijk jaar. Wij zijn er van overtuigd 
dat dit boek aan de priesters veel dienst kan bewijzen in de voorbereiding 
van hun Zondagse onderrrichtingen en homilieën en daarom bevelen wij 
het ook ten zeerste aan. P.L. 


P. LHOUMEAU, La vie spirituelle à l'école de Saint Louis- Marie Gri- 
gnion de Montfort, Brugge, Beyaert, 1954, 12 X 18 cm., 464 blz, 78 fr. 


Schrijver bewijst in dit boek dat de ware godsvrucht tot de H. Maagd, 
volgens de H. Grignion de Montfort, niet enkel bestaat in godsdienstige 
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praktijken, maar wel degelijk een speciale vorm daarstelt van geestelijk 
leven, en als dusdanig kan worden verdedigd als een welbepaald systeem 
van spiritualiteit. De Ware Godsvrucht streeft naar de vereniging met God 
en Christus door Maria. Opdat hieromtrent geen misverstand zou kunnen 
ontstaan, heeft de H. Grignion de Montfort klaar en duidelijk gezegd dat 
«toute notre perfection consiste à être conformes à Jésus-Christ. Si nous 
établissons la solide dévotion de la très Sainte Vierge, ce n'est que pour 
donner un moyen aisé et assuré pour trouver Jésus-Christ.» In het eerste 
deel van zijn boek handelt schrijver over het einddoel van de Ware Gods- 
vrucht : de vereniging met Jesus; in het tweede deel handelt hij over het 
middel tot die vereniging : de Ware Godsvrucht nl. tot Maria. Vervolgens 
gaat het over de praktijken en de ascese van de Ware Godsvrucht en, om 
te eindigen, wordt gehandeld over een vorm van geestelijk leven in vereni- 
ging met Maria. De aandachtige lezing van dit degelijk boek kan vele voor- 
oordelen omtrent de Ware Godsvrucht doen verdwijnen. Pl 


MGR K. CRUYSBERGHS, Allerheiligen-Allerzielen, Antwerpen, Uit- 
geverij De Vlijt, 1953, 12,5 X 19,5 cm, 168 blz, 48 fr. 


De priesters mogen Mgr. Cruysberghs dankbaar zijn om de degelijke 
hulp, welke hij hun bij de voorbereiding van predikatie en geestelijke 
voordrachten blijft geven door het publiceren van zijn talrijke werken. 
Dit boekje bevat zeventien geestelijke toespraken, welke van 1950 tot 1953, 
telkens in November, voor de mikro van de N.I.R. te Brussel werden gehou- 
den. Achtereenvolgens wordt gehandeld over Maria’s hemelvaart, over 
heiliging, over Gods heiligen en om te eindigen lezen wij vijf eschatologisch 
getinte voordachten waarin gesproken werd over dat datgene wat de mens 
te wachten staat achter de grens van dit aardse leven. P.L. 


MGR K. CRUYSBERGHS, Thomas a Kempis en de priester, Leuven, 
De Vlaamse Drukkerij, 1953, 15 X 23 em, 312 blz, 120 fr. 
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Ik las dit boek waarlijk met spanning en bèn Mgr. Cruysberghs oprecht 


dankbaar omdat hij mij de gelegenheid schonk op korte tijd en aangename 


manier, zoveel te leren over het ontstaan en het wedervaren van de Imita- — 
tio Christi, dit schattig en wijs boekje, dat wij sinds jaren zo graag lezen — 
en overwegen. Deze historische studie, op zich zelf reeds zo interessant, is _ 


een inleiding op negen hoofdstukken waarin Schrijver het achtereenvolgens 
heeft over Mis en priesterschap in de Imitatio ; onze schatten : Gods Woord, 
Gods Brood ; wetenschap en natuur tegenover geestelijk leven en genade ; 
de apostolaatsgedachte bij Thomas a Kempis; uit de eeuw van Thomas; 
Thomas a Kempis, een Mariaal devote ; kleurbladzijden uit Thomas a Kem- 
pis ; karakterbeeld van Thomas a Kempis; uit de spiritualiteit van de mo- 
derne devotie. Het boek bevat tien platen en drie kaarten. Aan alle pries- 
ters, die iets meer willen weten over de Navolging van Christus en hun 
geestelijk leven willen voeden aan «het beste wat Nederland ooit aan de 
wereld geschonken heeft », bevelen wij dit schoon boek van Vlaanderen’s 
grootste redenaar zeer vurig aan. P.L. 
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L. ESCH, Nieuwe levensvorming in Christus, Antwerpen, Sheed & 
Ward, 1953, 14 X 21 em, 220 blz, geb. 125 ír., ing. 95 Ír. 


Het groot ideaal, dat in dit boek aan de jeugd wordt voorgesteld, ont- 
wikkeld en verdedigd, is : het in de geest van Christus gevormde leven. In 
vier delen wordt achtereenvolgens gehandeld over: het fundament der 
levensvorming in Christus ; het rijpen van het leven in Christus. Dit boek 
is zeker geen roman ; het is echter een heldere en overzichtelijke uiteen- 
zetting, die stemt tot overweging en nadenken. P.L. 


D. ALBERS, O.M.I., Apostolische liefde tot God ; Apostolische naasten- 
liefde ; Apostolische deemoed. De Panne, Uitg. « Voorposten », 1954, 10 X 
17 em, 60 bl, 20 fr. (ing) ; 29 fr. (geb.) per deel. 


Is het mogelijk vroom te blijven in de lawaaierige drukte van het 
hedendaagse apostolaat? Kan men actie en contemplatie verzoenen ? 
Ziedaar het kernvraagstuk van het huidig apostolisch leven, waaraan de 
Paters Oblaten een affirmatief antwoord zullen trachten te geven in de 
reeks « Beschouwingen over apostolische vroomheid. » 

Schrijver van de drie eerste deeltjes van de reeks is mij geen onbe- 
kende, omdat ik regelmatig zijn interessante bijdragen las in het maand- 
schrift van de Oblaten. In het eerste deel handelt hij, na een inleiding, over 
apostolische heiligheid, affectieve, daadwerkelijke liefde en apostolische 
overgave. Vruchtbaar apostolaat veronderstelt een streven naar heiligheid 
in en door het apostolisch leven zelf. De apostel heeft geen twee idealen: 
zelfheiliging én apostolaat, hij heeft er één enkel : apostolische heiligheid. 
Om dit ideaal na te streven heeft de apostel nood aan liefde tot God, die 
daadwerkelijk moet groeien door het apostolaat om open te bloeien in de 
volledige overgave van de apostel aan God. Graag hadden wij hier enkele 
beschouwingen gelezen over het apostolisch gebed : op dit gebied kunnen 
door de originele geest van de Schrijver nog ontdekkingen worden gedaan. 
In het tweede deel handelt de auteur over de apostolische naastenliefde ; na 
een inleiding lezen wij een uiteenzetting over haar oprechtheid, haar god- 
delijk karakter en haar concreet gelaat. De naastenliefde moet dus gemeend 
zijn, bovennatuurlijk en aangepast aan het apostolisch leven. Zou er in dit 
deeltje geen woord mogen gezegd zijn over de naastenliefde tussen de leden 
van verschillende groeperingen van lekenapostolaat ? 

In het derde deel wordt de apostolische deemoed uiteengezet. Na de 
noodzakelijkheid ervan bewezen te hebben, wordt omschreven wat deemoed 
is, eerst negatief dan affirmatief. 

Wij bevelen deze leerzame, mooi uitgegeven brochures ter lezing en 
overweging aan priesters en kloosterlingen, leiders en leidsters van Katho- 
lieke Actie. PL. 


MGR F. SHEEN, Het leven van Christus, I-II, (Verbum-Sanum-reeks 
7 en 8), Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 1954, 12 X 18 cm, 9% en 112 blz. 


L.J. RILEY, Het licht van Christus, (Verbum-Sanum-reeks 9), Hilver- 
sum, N.V. Gooi en Sticht, 1954, 12 X 18 cm, 91 blz. 


De tweede reeks van Verbum sanum begint met twee nummers die de 
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sermoenen over het leven van Christus publiceren van de gekende hulp- 
bisschop van New-York. Deze boekjes bevatten niet een biografie van 
Christus nog evenmin theoretische bespiegelingen over Hem ; zij doen ech- 
ter, op originele manier de verheven en markante persoonlijkheid van 
O.L. Heer beter uitkomen. Nr 9 van de reeks bundelt sermoenen over de 
acht zaligheden, die waarlijk de grondwet uitmaken van het christelijk 
leven. P.L. 


J. de ROOY, SJ, Lijdensmeditaties, Antwerpen, ’t Groeit, 1954, 12 X 
20 cm, 120 blz, ing. 64 fr, geb. 48 fr. 


Deze lijdensoverwegingen willen Christus verkondigen en wel de ge- 
kruisigde Christus ; historisch zoals de Evangeliën de Passie verhalen en 
dogmatisch, zoals Paulus ons dat leert. Het zijn dus meditaties over het 
lijden van Christus en geen conferenties over alle soort onderwerpen. Zij 
zijn goed geschreven in een diep religieuse geest en een aangename taal. 

P.L. 


G. GREENE, De paradox van het Christendom, Antwerpen, ’t Groeit, 
11 X 18 cm., 154 blz, 


Dit is geen roman maar een essay van de beroemde auteur. Hij zet er 
zijn algemene inzichten uiteen omtrent de christen in de wereld, de kansen 
van onze beschaving, de betekenis van het pausdom en van het jongste 
dogma ; verder handelt hij over de inzichten, situaties en verwachtingen 
van zijn romanfiguren, wier denken en doen zo dikwijls in strijd zijn met de 
gangbare opvattingen. « Misschien gaat hij als verzinner van vertelsels», 
schrijft A. Van Duinkerken, «nu en dan over de schreef door zich te ge- 
dragen alsof iemand last met zijn geweten moet krijgen om te kunnen 
deugen. Hij schijnt eenvoudigen van hart geen aanblik waard te vinden. Zijn 
figuren dringt hij altijd uit de gespletenheid naar de benauwenis. Zoals hij 
in zijn romans naar een spannende uitbeelding van mogelijkheden zoekt, 
zo streeft hij in zijn betogend proza naar de flitsende samenvatting van 
veel ervaringen in een enkele formule. Hij is niet helemaal op zijn plaats 
in zijn betogend proza. » P.L. 


F. VALENTINE, OP, L'Art de prêcher, Doornik, Casterman, 1953, 
14 X 19 cm, 270 blz. 


Dit boek is een praktische handleiding tot de predikatie geschreven 
voor seminaristen en jonge priesters die zich willen vormen tot goede kan- 
selredenaars. Het is uit twee grote delen samengesteld waarin achtereen- 
volgens wordt gehandeld over het parochiaal sermoen en vervolgens over 
de verschillende soorten van religieuse en kerkelijke welsprekendheid. 
Na enkele voorafgaande beschouwingen, worden de verwijderde en on- 
middellijke voorbereiding tot de preek besproken. Daarop volgt een uiteen- 
zetting over de voordracht van het sermoen zelf. In het tweede deel wordt 
gehandeld over de godsdienstige studiekring, over religieuze toespraken 
aan kinderen, over het prediken van geestelijke afzonderingen. De auteur 
reageert terecht tegen sommige predikanten die er steeds op belust zijn 
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d'être à la page ten nadele van de echte religiositeit hunner predikatie : zij 
willen in hun sermoenen bewijzen dat zij op de hoogte zijn van psycholo- 
gie, philosophie, biologie, anthropologie, politiek, journalistiek en kinema. 
Mochten wij er toch steeds van overtuigd blijven dat wij aan onze gelovigen 
de godsdienst moeten prediken opdat zij hun eeuwige zaligheid zouden 
bereiken. Zo legt het ons het Kerkelijk Wetboek op in Can. 1347, S I: 
in sacris concionibus exponenda in primis sunt quae fideles credere et fa- 
cere ad salutem oportet. P.L. 


DOM E. VANDEUR, O.S.B., L'admirable oraison du Te Deum, Brugge 
Beyaert, 1953, 13 X 20 cm., 100 bl, 36 fr. 


La mère de Jésus près de la croix, Brugge, Beyaert, 1953, 13 X 20 cm, 
108 bl., 36 fr. 


Les voies à la fournaise d'amour, Brugge, Beyaert, 1953, 13 X 20 cm, 
292 bl, 78 fr. 


Reeds vroeger gaf Schrijver overwegingen uit onder vorm van be- 
schouwingen op de tekst van bekende gebeden. In het eerste van de drie 
boeken, die wij thans bespreken, geeft de auteur 29 beschouwingen op de 
tekst van het Te Deum ; in het tweede boek vinden wij beschouwingen op 
het Stabat Mater ; in het derde commentarieert Schrijver een mooi gebed 
opgemaakt in het begin van de XV® eeuw alsook een Credo van een monnik 
uit de XIIe eeuw en een loflied van S. Franciscus van Assisië ; zodoende 
wil hij de lezer leiden langs de zuiveringsweg naar de weg van de verlich- 
ting en de eniging met God. Het is ten slotte het klassiek schema van de 
traditionele ascetica dat wordt uitgewerkt in persoonlijke beschouwingen 
die, volgens onze bescheiden mening, goed zijn opgesteld om te komen tot 
affectief gebed. PL. 


N. BROECKAERT, O.F.M., Voor uren van. bezinning, Mechelen, S. 
Franciscus-Drukkerij, 1953, 13 X 18 cm., 186 blz, 50 fr. 


Dit boekje bevat vijf reeksen beschouwingen over eeuwige en funda- 
mentele problemen en houdingen van het menselijk en christelijk leven. 
Er wordt achtereenvolgens gehandeld over de zin van het leven ; de zoekers 
naar het evenwicht ; de waardigheid en de verantwoordelijkheden van de 
verlosten ; over de verplichting, naar het voorbeeld en de lering van Jezus, 
goede en schone mensen te zijn. Het laatste hoofdstuk werd gewijd aan S. 
Franciscus, een andere Christus. Wie schrijver aan het woord heeft gehoord 
in de radio, zal dit boekje niet willen missen. P.L. 


T. BLIEWEIS, Seelsorge in der Pfarre, Graz, Verlag Styria, 1953, 13 
X 21 cm, 305 blz. 


Dit boek bundelt ervaringen en bevindingen van een priester, die reeds 
twintig jaren werkzaam is in de zware zielzorg van de grootstad Wenen in 
Oostenrijk. Na de inleiding, waar gebeden, aangepast aan de parochie- 
priesters, staan te lezen, wordt achtereenvolgens gehandeld over de pastoor 

“en zijn parochie, over de zielzorg in verband met het Huwelijksacrament, 
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over allerlei voorstellen en praktische bevindingen in verband met de 

parochiale zielzorg. Een uitgebreide bibliographie, van meestal in het Duits 

opgestelde werken over de pastoraaltheologie, besluit dit interessant boek. 
Pl 


G. LEFEBVRE, O.S.B., Prière, pure et pureté de coeur, Brugge, Desclée 
de Brouwer, 1953, 13 X 16,5 cm, 156 blz, 42 fr. 


Er bestaat een treffend parallelisme tussen de opvatting over het gebed 
en de zuiverheid des harten bij twee grootmeesters van het geestelijk leven 
nl. S. Gregorius de Grote en S. Jan van het Kruis. Schrijver van dit leer- 
zaam werkje geeft eerst, bij middel van teksten uit de werken van de grote 
en H. Paus de opvatting weer van S. Gregorius ; daarna geeft hij de syn- 
these der doctrinele uiteenzetting van S. Jan van het Kruis. Aan allen die 
iets meer willen weten over de hogere gebedsvormen weze de lezing van 
dit boekje warm aanbevolen. P.L. 


J.M. GILLIS, CSP. Geestelijke onrust; (Verbum sanum-reeks, 4), 
Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 1953, 12 X 18 em, 90 bl. 


E.D. BENARD, Het eeuwigdurend rijk, (Verbum sanum-reeks, 5), Hil- 
versum, N.V; Gooi en Sticht, 1953, 12 X 18 cm, 90 bl. 


J.M. GILLIS, C.S.P., P.G. CORBETT, OP. TH. F. BURKE, C.S.P., 
Bidden, (Verbum sanum-reeks, 6), Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 1953, 
12 X 18 cm, 95 bl. 


Priesters die vernieuwing willen brengen in hun preken, voordrachten, 
toespraken en meditaties zullen goed doen in te schrijven op de Verbum sa- 
num-reeks, Zij is uitsluitend bestemd voor de geestelijkheid en bevat de 
Nederlandse vertaling van godsdienstige radio- en televisiecauseries uitge- 
sproken door eminente Amerikaanse kanselredenaars. Per jaar verschijnen 
zes nummers ; de prijs per nummer bedraagt bij intekening F1. 1,65. 

Na Mgr Fulton J. Sheen, de hulpbisschop van New-York, is een van 
de meest bekende kanselredenaars van de U.S.A. de hoofdredacteur van 
The Catholic World. J.M. Gillis, C.S.P. Geestelijke onrust is een bundel van 
radiotoespraken over vijf teksten uit de Belijdenissen van S. Augustinus. 
De eerste causerie, die als inleiding dient, is gekozen uit een andere reeks, 
welke de auteur onder de titel Human Life publiceerde. Deze toespraken 
getuigen van een grote eruditie en een overtuigende welsprekendheid, al- 
hoewel de auteur mij meer een schrijver blijkt dan een redenaar. 

Het eeuwigdurend rijk is een bundel preken over Christus Koning. 
Deze toespraken werden, via de NBC, de wijde wereld ingezonden door 
Prof. E.D. Benard, van de katholieke universiteit van Washington, op de 
negen achtereenvolgende Zondagen, welke voorafgaan aan — en hun bekro- 
ning vinden — in het feest van Christus Koning. Zij kunnen ook dienen als 
schets voor een achtdaagse oefening, die besloten wordt met de viering van 
Christus’ Koningeschap. 

Het laatste nummer van de eerste reeks bundelt enkele causeries over 
het gebed. Verschillende aspecten ervan worden achtereenvolgens belicht 


door J:M. Gillis, P.G. Corbett en Th.F. Burke. Op het einde van het nummer 
vindt men een alfabetisch register dat de zes deeltjes van de reeks be- 
strijkt en ‘het naslaan veel vergemakkelijkt. P.L. 


J. HELLINGS, SJ, De geestelijke oefeningen van de Heilige Ignatius 
van Loyola, Antwerpen, ’t Groeit, 1953, 11 X 18 cm, 912 blz, geb. 175 fr. 

De lof van de Geestelijke Oefeningen van de H. Ignatius van Loyola 
moet niet meer worden gemaakt. Het hoogste kerkelijk gezag, bij monde 
van Paus en Bisschoppen heeft reeds meermalen de Geestelijke Oefenin- 
‚gen aangeprezen als.het beste middel tot geestelijke vooruitgang en her- 
nieuwing. De eeuwenlange ondervinding bevestigt tenvolle de rechtmatig- 
heid van bovengenoemde aanbeveling. Het is echter voor beginnelingen niet 
gemakkelijk de Geestelijke Oefeningen zonder commentaar of handleiding 
aan te pakken. Daarom heeft Schrijver van deze uitgebreide en degelijke 
commentaar een‚goede dienst bewezen aan de Nederlands sprekende cle- 
rus, vooral, omdat er vóór het verschijnen van zijn werk, geen uitvoerige 
uitleg. van de. Geestelijke. Oefeningen in onze taal bestond. In de tijdruimte 
van zes jaren verschenen drie uitgaven van dit boek : een bewijs dat het 
beantwoordt aan een steeds groeiende belangstelling van de clerus voor de 
Geestelijke Oefeningen. Dit is een verheugend verschijnsel. Wij wensen 
aan de derde druk van deze commentaar van de Geestelijke Oefeningen 
van S. Ignatius van Loyola een steeds groeiend succes. P.L. 


CH. BEAUDENOM, Formation à Phumilité, Paris, P. Lethielleux, 1953, 
12 X 19 em, 264 blz., 520 Fr. fr. 


De-gronddeugd van-de-christelijke. volmaaktheid is en blijft de nederig- 
heid. Om-de nederigheid aante) leren en te beoefenen wordt een voortdu- 
rende-strijd. vereist tegen de-hoogmoed-die, als. gevolg van de erfzonde, in 
ieder mens wordt aangeboren. Vooral in deze tijd -waarin.de nederigheid, om- 
wille van de actieve deugden «soms ietwat wordt verwaarloosd, doet het 
„steeds ,goed over „de noodzakelijkheid van de nederigheid te mediteren. 
Schrijver heeft in dit-werk een dertigtal overwegingen over de nederigheid 
„gepubliceerd. Hij heeft het achtereenvolgens over de noodzakelijkheid van 
de nederigheid, overde, redenen-die er-toe aanzetten, over Jezus het voor- 
„beeld van de-ware nederigheid, over de eigenaardigheden en de gevolgen 
van de echte nederigheid, over de verheffende invloed van de nederigheid. 

Pl 


E„BOYD BARRETT „Herders in.de mist, Tielt, Lannoo, 1953, 12 X 17 
cm, 122 blz. 


Dit boek is geen priesterroman, maar geeft een waarheidsgetrouw 
feitenrelaas van het leven van een priester die het goede pad verliet, gedu- 
rende twintig jaar doolde « in de mist », om ten slotte de weg naar de Kerk 
terug te vinden. Met Amerikaanse onbevangenheid, eenvoudig. en eerlijk, 
vertelt de auteur hoe een priester, die de uitoefening van zijn priesterschap 
vaarwel zegt, tevergeefs tracht het stempel, dat het priesterschap op hem 
heeft gedrukt, volledig uit te wissen, In zijn ziel heeft er een zo tragische 
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ervaring plaats gevonden, dat zij alle menselijke tragedies overtreft : de 
vlucht voor God. Verder vertelt schrijver van de bittere en goede ervarin- 
gen die hij, als herder in de mist, heeft opgedaan in het bijzonder van de 
zijde van katholieken die hij, tijdens zijn donkere jaren, ontmoette. Ten- 
slotte legt hij een ontroerend getuigenis af over de wijze waarop God hem, 
als het ware, achtervolgd heeft om hem terug te winnen. ESTE 


P. LIPPERT, Einsam und gemeinsam, Freiburg i/ Br. Herder, 1953, 
in 8, 242 blz., D.M. 7.80. 

De zesde uitgave van dit werk brengt het aantal exemplaren ervan 
reeds op 33 duizend. Dit is op zich zelf een bewijs hoe graag men de werken 
leest van deze grote denker en begeesterende auteur. In dit boek werden 
toespraken gebundeld gericht tot een onzichtbare gemeenschap van reli- 
gieus-gevormde mensen, die God in het middelpunt van hun zieleleven 
stellen en vanuit deze houding tegenover God een positieve houding aan- 
nemen tegenover al het geschapene. De liefde tot God moet ons aanzetten 
om al het door God geschapene te beminnen en de eerbied voor al het ge- 
schapene moet ons aansporen om God te aanbidden. Daartoe is een sterk 
religieuse persoonlijkheid vereist die bekwaam is in de eenzaamheid te 
werken voor de gemeenschap : «einsam und gemeinsam. » EE 


C. BRUYERE, Leben aus dem Gebet, Dusseldorf, Patmos-verlag, 1953, 
13 X 21 em, 264 blz, 14,50 D.M. 


Dit werk bevat de Duitse vertaling van een boek dat destijds in het 
Frans werd geschreven door Cécile Bruyères, de eerste abdis van de Bene- 
dictinessen van Solesmes. « De mens is geschapen », schrijft zij in het voor- 
woord, «om zich met God te verenigen ; God is zijn doel en zijn onsterfe- 
lijke ziel bezit bovennatuurlijke vermogens die hij door het Doopsel heeft 
ontvangen en welke niet mogen onderdrukt worden. « Aangezien de meest 
authentieke vereniging met God tijdens dit leven geschiedt door het schou- 
wend gebed en wijl de christen door het Doopsel de vermogens ertoe heeft 
ontvangen, is Schrijfster van oordeel « dasz Mystik das normale Leben des 
betenden Christen gemäsz der Schrift und geistlichen Ueberlieferung ist. » 
Zij zoekt naar een vereniging van liturgisch en persoonlijk gebed in een 
soort intuitief-liturgische contemplatie, zij wil m.a.w het goddelijk officie 
met het persoonlijk gebed verbinden. Zij wil tenslotte gans het leven be- 
trekken in de biddende opgang naar God, bijzover dat voor haar mystiek, 


nerede 


nn 


gebed, heiliging van de dagtaak, ontwikkeling van de Doopselgenade om- 


trent hetzelfde betekenen en moeten ondergebracht en gericht naar het 
«soli Deo adhaerere, » P.L. 


P. MAGNAUD, Méditations pour les jeunes séminaristes, Toulouse, 
Apostolat de la Prière, 1952, 11 X 14 em, 150 blz. 


Reeds vroeger bespraken wij de eerste bundels van deze reeks medi- 
taties bestemd voor jong-seminaristen. Thans is het vijfde en voorlaatste _ 


deel van deze reeks verschenen waarin zestig overwegingen de — in Chris- 


tus herboren — mens voorstellen en ter navolging aanzetten door het be- | 
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oefenen van de goddelijke deugden van geloof, hoop en liefde. Deze een- 
voudige overwegingen kunnen werkelijk aansporen tot vroom gebed. 
P.L. 


H. RAHNER, De spiritualiteit van Sint Ignatius, ’s Hertogenbosch, 
Malmberg, 1953, 11 X 18 cm, 152 blz, ing. 42 fr, geb. 55 fr. 


Schrijver benadert en ontleedt op meesterlijke wijze de kerngedachten 
van Ignatius en daarmee tevens het ideaal dat hij in de « Geestelijke Oefe. 
ningen » en in zijn Orde tot leven bracht. Hij benadert dat ideaal eerst van 
onderaf door te onderzoeken welke invloed is uitgegaan op Ignatius’ grond- 
gedachten van zijn herkomst en afstamming, opvoeding en milieu. Vervol- 
gens bestudeert hij de invloeden die op Ignatius hebben ingewerkt zijde- 
lings d.i. door de christelijke traditie. Tenslotte wordt uitvoerig aange- 
toond hoe van bovenaf de mystieke begenadiging Ignatius heeft omvormd 
tot een geestdriftig dienaar van de Kerk, die als zodanig nu nog werkzaam 
is. P.L. 
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Het H. Doopsel - Het H. Vormsel - Het H. Oliesel - De Heilige Wijdingen - De 
Bisschopswijding. Tekst en verklaring van de monnikken van de Abdij van Affligem, 
Liturgisch Propagandawerk, Abdij Affligem-Hekelgem, 48-32-48-64-48 blz, 10 fr. per 
deeltje. 

Uitstekende hulpmiddelen voor zielzorg en liturgische vorming, bevattende telkens 
de betekenis van het sacrament, gevolgd door de latijns-Nederlandse tekst met verklaring. 


Kindermissaaltje - De H. Mis voor de kleinsten, Lit. Propagandawerk, Abdij Affli- 
gem-Hekelgem. 


Een missaaltje voor kinderen van 8 tot 11 jaar met 38 foto’s in diepkoperdruk. 


E. BRUNING - G. DEVOS - P. SYMONS - P. DOULIEZ, Psalmen... ook voor ons? 


Centrum voor Liturgische documentatie en Inlichtingen, Abdij Keizersberg, Leuven. 


Drie artikelen over psalmodie in de volkstaal zijn hier samengebundeld. Daarin 
worden volgende kwesties behandeld : de Nederlandse psalmodie in verband met het 
«klein brevier» ; het probleem vaste-maat compositie of vrij recitatief ; de psalmen 
van Pater Gólineau. 


Dignare me laudare te Virgo sacrata. Negen preken over Maria als O.L. Vrouw On- 
bevlekte Ontvangenis, Hilversum, Gooi en Sticht, 1953, 13 X 19 cm., 69 blz. 


H. RAHNER, SJ, A la Source des Congrégations mariales (Les congrégations 
mariales dans Eglise, 5), Bruxelles, Secrétariat Central des Congrégations mariales, 
1954, 11 X 15 cm, 55 p. 


Wereldbrief « Fulgens Corona» van Z.H. Paus Pius XII over het Mariaal Jubeljaar. 
De Nederlandse tekst van deze wereldbrief werd op zeer mooi papier in 8° uitgegeven 
en is aan de prijs van 4 fr. verkrijgbaar : Apostolaat van de Rozenkrans, Louys Frarijn- 
straat 75, Antwerpen.West 
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Duc in Altum. Prachtig geïllustreerde brochure van een 40 blz, bestemd om de 
Congregatie der Dames van Maria, speciaal toegewijd aan de christelijke opvoeding der 
Jeugd, te leren kennen. 


SS. PIE XII, Encyclique Sacra Virginitas sur la Virginité consacrée à Dieu. 
F.X. DURWELL, La charité selon les synoptiques et les Epîtres de S. Paul. 


F. FABRY, Le secret de la puissance du communisme, (Etudes Religieuses) 
Bruxelles, La Pensée catholique, 1954, 40, 32 et 76 p. 


M.R. BAZIN, Un témoin de linvisible, Marie de la Providence, Fondatrice des 
Auxiliaires du Purgatoire, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1953, 11 X 14 cm., 25 bz. 


J. VERHELLE, Jeugd voor het altaar, Brugge, Desclée de Brouwer, 1953, 10 X 17 
cm., 74 blz. 


J.B. GOSSELIN, S.J., Sujets d'oraison pour tous les jours de année. T. VI. Textes 
et pensées pour le temps de la retraite, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1952, in 90, 
184 bzl., 200 Fr. fr. 


Studies over de bokssport, Nijlen, Kesselsteenweg, 66, 72 blz, 50 fr. te storten op 
P.C. 41.42.13 van Dr Claes, Nijlen. 


A. MEYNIER, SJ. Louanges à la Trinité, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1953, 
12 X 15 cm, 80 blz, 200 Fr. fr. 


T. FALLOT (+), pasteur de l'Eglise reformée d'Aouste, Les Fraternités de Demain, 
Bruxelles. 


Het H. Misoffer. - Het H. Misoffer. - Misgebeden in samenspraak. - Tekst van de 
Zondagmis en de Mis van de Hoogdagen. - De Paasnachtwake. Al deze uitgaven, die 
in dienst staan als propagandamateriaal voor parochiaal werk, bevelen wij ten zeerste 
aan. Zij zijn te verkrijgen te Antwerpen, Pastorijstraat,‘ 23-39. 


De geestelijke oefeningen van Sint Ignatius van Loyola, Nieuwe vertaling uit de 
Spaanse grondtekst door J. TESSER, S.J., ’s Hertogenbosch, L. Malmberg, 1953, 11 X 
18 em, 160 blz., ing. 32 fr., geb. 48 fr. 


P. LAPEYRE, S.J., Jalons de la vie spirituelle par lapostolat de la prière, Toulouse, 
Apostolat de la prière, 9, rue Monplaisir, 1954, 11 X 16 cm, 96 blz, 100 Fr. fr. 


J.B. SAINT-JURE CLAUDE DE LA COLOMBIERE, Hebt vertrouwen in Gods 
Voorzienigheid, Tielt, Lannoo, 1954, 9 X 13 cm, 144 blz, ing. 34 fr, geb. 52 fr. 


MGR. VILLEPELET, La veillée Pascale, Parijs, Tequi, 82, rue Bonaparte, 1954, 
12 X 18 cm, 120 blz. 


G. ARBELLOT, S.J., Pour continuer la croisade eucharistique, Toulouse, Apostolat 
de la prière, 1953, 13 X 20 cm., 39 blz. 


F.M. CATHERINET, Initiation à Vexercice de la présence de Dieu, Langres (Hte 
Marne), 4, rue Claude-Gillot, Editions de l'Ami du Clergé, 1953, in-8, 50 blz, 60 Fr. fr. 
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BENOIT Catherine, La splendeur des jours, Tournai, Casterman, 1954, 13 X 20 
cm., 88blz., 36 fr. 


G. DELARUE, Filets d'eau vive. - Méditations sur les évangiles du missel, Brugge, 
Beyaert, 1953, 13 X 20 cm., 368 blz., 78 fr. 


La pensée du Pape au sujet des congrégations Mariales. - La charte des congréga- 
tions Mariales, Brussel, 24 Boulevard S. Michel, Seer. der Mariacongregaties, 1954, 
1 Xx 15 cm, 50 blz, 10 fr. 


R. CLAUDE, Contact avec UEsprit, Paris, Editions Alsatia, 1952, 15,5 X 12 cm, 
203 bl., 250 Fr. fr. Een goed geestelijk boek voor jongeren, in de zin van Jongen waar- 
heen van dezelfde schrijver. 
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